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படிப்பு உதவிகள்‌ 
கடைசி விஷயங்கள்‌ 
பகுதி 1: அழியும்‌ மனிதன்‌ 


சரீரம்‌, ஆத்துமா மற்றும்‌ ஆவி 
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பரிசுத்க ஆவியானவர்‌ 
யாராக இருக்கின்றார்‌? 


“நான்‌ பிதாவை வேண்டிக்கொள்ளுவேன்‌, அப்பொழுது 
என்றென்றைக்கும்‌, உங்களுடனேகூட இருக்கும்படிக்குச்‌ சத்திய 
ஆவியாகிய வேறொரு தேற்றரவாளனை அவர்‌ உங்களுக்குத்‌ தந்தருளுவார்‌. 
உலகம்‌ அந்தச்‌ சத்திய ஆவியானவரைக்‌ காணாமலும்‌ அறியாமலும்‌, 





இருக்கிறபடியால்‌ அவரைப்‌ பெற்றுக்கொள்ள மாட்டாது, அவர்‌ 
உங்களுடனே வாசம்பண்ணி உங்களுக்குள்ளே இருப்பதால்‌, நீங்கள்‌ 
அவரை அறிவீர்கள்‌. நான்‌ உங்களைக்‌ திக்கற்றவர்களாகவிடேன்‌, 
உங்களிடத்தில்‌ வருவேன்‌” (யோவா. 14:16-18). 


“பரிசுத்த ஆவியானவர்‌ என்பது என்ன?” என்பதல்ல, மாறாக “பரிசுத்த 
ஆவியானவர்‌ யாராக இருக்கின்றார்‌?” என்பதே கேள்வியாக உள்ளது. 
பரிசுத்த ஆவியானவர்‌ என்பவர்‌ ஒரு ஜீவியாக, ஆளுமைக்‌ தன்மையுடன்‌ 
கூடிய ஒரு நபராக இருக்கின்ற காணத்தினால்‌ இது கேள்வியாக உள்ளது. 
அவர்‌ ஒரு சக்தி அல்லது ஒரு வல்லமை என்பதை விடவும்‌ அதிகமானவராக 
இருக்கின்றார்‌; அவர்‌ பரலோகத்திற்குரிய ஜீவனுள்ள நபராக இருக்கின்றார்‌. 


அவர்‌ ஒரு “ஆவியாக இருக்கின்றார்‌ 

Ruach என்ற எபிரெய வார்த்தை “ஆவி,” “காற்று,” மற்றும்‌ “சுவாசம்‌,” 
இன்னும்‌ “தேவனுடைய அவி” என்றும்‌ கூட பழைய ஏற்பாட்டில்‌ மொழி 
பெயர்க்கப்பட்டுள்ளது. இதற்குச்‌ சமமான கிரேக்க வார்த்தையான றாeuma 
என்பது, புதிய ஏற்பாட்டில்‌ மனிதருடைய ஆவி (1 கொரி. 2:11; நீதி. 
20:27ஐயும்‌ காணவும்‌) அல்லது தேவன்‌ (யோவா. 4:24) மற்றும்‌ தூதர்கள்‌ 
(எபி. 1:13, 14) போன்ற தெய்வீக ஜீவிகளைக்‌ குறிப்பிடும்‌ வகையில்‌ “ஆ 
என்று பயன்படுத்தப்படுகிறது. சில வேளைகளில்‌ “ஆவி” என்ற வார்த்தை 
யானது தேவனுக்கு முன்பாக நின்றுகொண்டு அவரிடத்தில்‌ பேசிய 
ஆவியைக்‌ குறிப்பதற்குப்‌ பயன்படுத்தப்பட்டுள்ளது (1 இரா. 22:21). “ அவி: 
என்று மொழிபெயர்க்கப்பட்டுள்ள 1௭௦7 மற்றும்‌ றாயா என்ற எபிரெய 
மற்றும்‌ கிரேக்க வார்த்தைகள்‌, நேர்ப்பொருளில்‌ “காற்று, சுவாசம்‌” என்றே 
அர்த்தப்படுகின்றன. இவ்விரண்டு வார்த்தைகளுமே உயிருள்ள ஜீவிகளின்‌, 
விசேஷமாக தேவன்‌ மற்றும்‌ மனிதன்‌ ஆகியோரில்‌ உள்ள காணப்படாத 
உண்மை நிலையைக்‌ குறிக்கப்‌ பயன்படுத்தப்பட்டுள்ளன. ”' 


புதிய ஏற்பாட்டில்‌ றாயா என்ற வார்த்தை வரும்‌ எல்லா இடங்களி 
லும்‌ இது “ஆவி” என்றே மொழிபெயர்க்கப்பட்டுள்ளது - இதற்கு விதிவிலக்‌ 
காக யோவான்‌ 3:8 உள்ளது, இவ்விடத்தில்‌ இது பெரும்பாலான மொழி 
பெயர்ப்புகளில்‌ “காற்று” என்றுள்ளது. இங்கும்‌ கூட, “ஆவி” என்பது 
விரும்பித்‌ தேர்ந்து கொள்ளப்படக்கூடியதாக உள்ளது. ஜேம்ஸ்‌ ஆலிவர்‌ 
புஸ்வெல்‌ 11., அவர்கள்‌ இவ்வசனத்தைப்‌ பற்றி, “குறைந்தது ஒரு வசனப்‌ 
பகுதியில்‌ (யோவா. 3:8) விளக்கம்‌ சந்தேகத்திற்குரியதாக உள்ளது, ஆனால்‌ 
இவ்வசனத்தை, அவியானவர் தாம்‌ தேர்ந்துகொள்ளும்‌ இடத்தில்‌ சுவாசக்‌ 
கின்றார்‌ ...? என்று இன்னும்‌ சிறப்பாக மொழிபெயர்த்திருக்கலாம்‌ ...”” என்று 
கூறியிருக்கிறார்‌. 

Guy N. Woods அவர்கள்‌ பின்வருமாறு எழுதினார்‌: 


Pneuma (ஆவி) என்ற வார்த்தையானது கிரேக்கப்‌ புதிய ஏற்பாட்டில்‌ 
பல நூற்றுக்கணக்கான முறைகள்‌ வருகிறது. வேறு எந்த இடத்திலும்‌ 
மொழிபெயர்ப்புக்களின்‌ தர அளவை இதை காற்று என்று 
தரவழைப்பதில்லை. இவ்வசனப்பகுதியில்‌ இது இருமுறை வருகிறது 
மற்றும்‌ முதல்‌ வினைத்தொடரில்‌ இது “காற்று” என்றும்‌ இறுதி வினைத்‌ 
தொடரில்‌ இது “ஆவி: என்றும்‌ தரவழைக்கப்பட்டுள்ளது. முதல்‌ 
வினைத்‌ தொடரை, “காற்றானது ... வீசுகிறது” என்று ஒலி 
பெயர்த்தலைப்‌ போன்றே, இறுதி வினைத்‌ தொடரை காற்றினால்‌ 
பிறந்தவனெவனோ அவனும்‌ அப்படியே இருக்கிறான்‌? என்று 
குரவழைத்தலானது மிகவும்‌ சரியற்றதாக இராது. ...”” 


ஆவி என்பது தேவன்‌ நமக்குள்ளாக வைத்துள்ள அவரது இயல்பின்‌ 
உள்ளான |[தீப்‌|பொறியாக இருக்கலாம்‌ (கக. 12:1; பிர. 12:7) மற்றும்‌ இது 
மரணத்தின்போது பிரிறெது (பிர. 12:7; யாக்‌. 2:26). இது ஒரு 
எண்ணப்போக்காக இருக்கலாம்‌ (ரோமர்‌ 8:15; 1 கொரி. 4:21; கலா. 6:1) 
அல்லது உடல்‌ சாராத ஜீவியாக இருக்கலாம்‌ (எபே. 2:2; 2 தெச. 2:2). 
ஆவியின்‌ உடல்‌ சாராத இயல்பை இயேசு சுட்டிக்காண்பித்தார்‌: “நான்தான்‌ 
என்று அறியும்படி, என்‌ கைகளையும்‌ என்‌ கால்களையும்‌ பாருங்கள்‌, 
என்னைக்‌ தொட்டுப்‌ பாருங்கள்‌, நீங்கள்‌ காண்கிறபடி, எனக்கு மாம்சமும்‌ 
எலும்புகளும்‌ உண்டாயிருக்றெதுபோல ஒரு ஆவிக்கு இராதே” (லூக்‌. 
24:39). தேவன்‌ போன்ற ஒரு ஆவியாயிருப்பவர்‌ (யோவா. 4:24), மனிதக்‌ 
கண்களினால்‌ காணப்பட முடியாதவராக இருக்கின்றார்‌ (1 தீமோ. 6:16) 
ஏனென்றால்‌ ஆவிகள்‌ ஆவிக்குரிய பரிமாணத்தில்‌, உலகம்‌ சாராத 
பரிமாணத்தில்‌ இருக்கின்றனர்‌ (2 கொரி. 4:18). தேவ தூதர்கள்‌ நல்ல 
அவிகளாகவும்‌ (எபி. 1:13, 14), பிசாசின்‌ தூதர்கள்‌ பொல்லாத ஆவிகளாக 
வும்‌ [இவர்கள்‌ அசுத்த ஆவிகள்‌ என்றும்‌ அறியப்பட்டுள்ளனர்‌; மாற்‌. 5:2, 
12] உள்ளனர்‌ (மத்‌. 25:41). 


அவர்‌ ஒரு “நபராக” இருக்கின்றார்‌ 
வேதாகமத்தில்‌ கிடைக்கும்‌ எல்லா தகவல்களும்‌, பரிசுத்த ஆவியானவர்‌ 
ஒரு தெய்வீகமான நபராக இருக்கின்றார்‌ என்ற உண்மையைச்‌ சுட்டிக்‌ 
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காண்பிக்கிறது. அவர்‌ பிதா மற்றும்‌ குமாரன்‌ ஆகியவர்களை போலவே 
அதே தனிப்பட்ட பண்புகளைக்‌ கொண்டுள்ளார்‌. 


ஒரு நபரின்‌ பண்புகள்‌ 

பரிசுத்த ஆவியானவரின்‌ பண்புகள்‌, அவர்‌ வெறும்‌ ஒரு சக்தியாக 
மாத்திரமல்ல, ஆனால்‌ உயிருள்ள ஓரு நபராக, ஒரு தனிநபராக 
இருக்கின்றார்‌ என்பகைச்‌ சுட்டிக்காண்பிக்கின்றன: 


1. இியாயுந்திர்த்தல்‌.: “பரிசுத்த ஆவிக்கும்‌ எங்களுக்கும்‌ நலமாகக்‌ 
கண்டது” (அப்‌. 15:29அ). 

2. சிந்தை: “இருதயங்களை ஆராய்ந்து பார்க்கிறவர்‌ ஆவியின்‌ சிந்தை 
இன்னதென்று அறிவார்‌” (ரோமர்‌ 8:27. 

3. சத்தம்‌: “இவைகளையெல்லாம்‌ அந்த ஒரே ஆவியானவர்‌ 
நடப்பித்து, தமது சித்தத்தின்படி யே அவனவனுக்குப்‌ பகிர்ந்து 
கொடுக்கிறார்‌” (1 கொரி. 12:11). எபிரெயர்‌ 2:4ன்‌-படி, பரிசுத்த 
ஆவியானவரின்‌ வரங்கள்‌ தேவனுடைய சித்தத்தின்படி. 
பதிர்ந்தளிக்கப்படுகின்றன. 

4. அறிவு: “தேவனுடைய ஆவியேயன்றி, ஒருவனும்‌ தேவனுக்‌ 
குரியவைகளை அறியமாட்டான்‌” (1 கொரி. 2:11). 

5. உணர்வுகள்‌ (அன்பு, அக்கம்‌, சந்தோஷம்‌): “நீங்கள்‌ தேவனை 
நோக்கிச்‌ செய்யும்‌ ஜெபங்களில்‌, நான்‌ போராடுவதுபோல 





நீங்களும்‌ என்னோடுகூடப்‌ போராட வேண்டுமென்று 
நம்முடைய கர்த்தராகிய இயேசு கிறிஸ்துவினிமிக்கமும்‌, 
ஆவியானவருடைய அன்பினிமித்தமும்‌, உங்களை 
வேண்டிக்கொள்ளுகிறேன்‌” (ரோமர்‌ 15:32). “அன்றியும்‌, நீங்கள்‌ 
மீட்கப்படும்‌ நாளுக்கென்று முத்திரையாகப்‌ பெற்ற தேவனு 
டைய பரிசுத்த ஆவியைக்‌ துக்கப்படுத்தாதிருங்கள்‌” (எபே. 4:30). 
“நீங்கள்‌ மிகுந்த உபத்திரவத்திலே, பரிசுத்த ஆவியின்‌ 
சந்தோஷத்தோடே, திருவசனத்தை ஏற்றுக்‌ கொண்டு, 
எங்களையும்‌ கர்த்தரையும்‌ பின்பற்றுகிறவர்களாகி” (1 தெச. 1:69. 





பரிசுத்த ஆவியானவர்‌ இந்தப்‌ பண்புகளைக்‌ கொண்டுள்ளார்‌ என்ற 
உண்மையானது, அவர்‌ ஒரு நபராக இருக்கின்றார்‌ என்பதை வெளிப்‌ 
படுத்துகிறது. 


ஒரு நபரின்‌ செயல்பாடுகள்‌ 

பரிசுத்த ஆவியானவர்‌ வெறுமனே ஒரு சக்தி என்ற வகையில்‌ மாத்திர 
மல்ல, ஒரு நபர்‌ என்ற வகையில்‌ செயல்படுகின்றார்‌. அவரால்‌ பின்வருப 
வற்றைச்‌ செய்ய முடியும்‌: 


1. போதித்தல்‌ மற்றும்‌ நினைப்பூட்டுகல்‌: “என்‌ நாமத்தினாலே பிதா 
அனுப்பப்போகிற பரிசுத்த ஆவியாகிய தேற்றரவாளனே 
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10. 


11. 


12. 


13. 


எல்லாவற்றையும்‌ உங்களுக்குப்‌ போதித்து, நான்‌ உங்களுக்குச்‌ 
சொன்ன எல்லாவற்றையும்‌ உங்களுக்கு நினைப்பூட்டுவார்‌” 
(யோவா. 14:26). 


. சாட்சி கொடுத்தல்‌: “பிதாவினிடத்திலிருந்து நான்‌ உங்களுக்கு 





அனுப்பப்போகிறவரும்‌, பிதாவினிடத்திலிருந்து 
புறப்படுகிறவருமாகிய சத்திய ஆவியான தேற்றரவாளன்‌ 
வரும்போது, அவர்‌ என்னைக்‌ குறித்துச்‌ சாட்சி கொடுப்பார்‌” 
(யோவா. 15:26). 


. சத்தியுத்திற்குள்‌ நடத்துதல்‌: “சத்திய ஆவியாகிய அவர்‌ 


வரும்போது, சகல சத்தியத்திற்குள்ளும்‌ உங்களை நடத்துவார்‌” 
(யோவா. 16:13௮அ). 

பேசுதல்‌: “அவர்‌ தம்முடைய சுயமாய்ப்‌ பேசாமல்‌,” (யோவா. 
16:13ஆ; அப்‌. 8:29; 11:12; 1 தீமோ. 4:1ஐயும்‌ காணவும்‌). 
கேள்விப்படுதெல்‌: “தாம்‌ கேள்விப்பட்டவைகள்‌ 
யாவையுஞ்சொல்லி,” (யோவா. 16:13இ). 


. அறிவித்தல்‌. “வரப்போகிற காரியங்களை உங்களுக்கு 


அறிவிப்பார்‌” (யோவா. 16:13ஈ). 


. தடை செய்தல்‌: “அவர்கள்‌ பிரியொ கலாத்தியா நாடுகளைக்‌ 


கடந்து போனபோது, ஆசியாவிலே வசனத்தைச்‌ 
சொல்லாதபடிக்குப்‌ பரிசுத்த ஆவியினாலே 
குடைபண்ணப்பட்டு,” (அப்‌. 16:6). 


.  ஜீவனைச்‌ கொடுத்தல்‌: “அன்றியும்‌ இயேசுவை மரித்தோரிலிருந்து 


எழுப்பினவருடைய ஆவி உங்களில்‌ வாசமாயிருந்தால்‌, 
கிறிஸ்துவை மரித்தோரிலிருந்து எழுப்பினவர்‌ உங்களில்‌ 
வாசமாயிருக்கிற தம்முடைய ஆவியினாலே சாவுக்கேதுவான 
உங்கள்‌ சரீரங்களையும்‌ உயிர்ப்பிப்பார்‌” (ரோமர்‌ 8:11ஆ. 
வெளிப்படுத்துதல்‌: “நமக்கோ தேவன்‌ அவைகளைக்‌ தமது 
ஆவியினாலே வெளிப்படுத்தினார்‌” (1 கொரி. 2:10அ; எபே. 
3:3-5ஜயும்‌ காணவும்‌). 

ஆராய்கல்‌: “அந்த ஆவியானவர்‌ எல்லாவற்றையும்‌, தேவனுடைய 
ஆழங்களையும்‌, ஆராய்ந்திருக்றொர்‌” (1 கொரி. 2:10 ஆ. 
வாக்குத்தத்தம்‌ செய்தல்‌: “ஆபிரகாமுக்கு உண்டான ஆசீர்வாதம்‌ 
கிறிஸ்து இயேசுவினால்‌ புறஜாதிகளுக்கு வரும்படி யாகவும்‌, 
ஆவியைக்‌ குறித்துச்‌ சொல்லப்பட்ட வாக்குத்தத்தத்தை நாம்‌ 
விசுவாசத்தினாலே பெறும்படியாகவும்‌ இப்படியாயிற்று” (கலா. 
3:14; அப்‌. 2:33ஐயும்‌ காணவும்‌). 

ஐக்கியம்‌ கொள்ளுதல்‌: “கர்த்தராகிய இயேசு கிறிஸ்துவினுடைய 
கிருபையும்‌, தேவனுடைய அன்பும்‌, பரிசுத்த ஆவியினுடைய 
ஐக்கியமும்‌, உங்கள்‌ அனைவரோடுங்கூட இருப்பதாக” (2 கொரி. 
13:14; பிலி. 2:1ஐயும்‌ காணவும்‌). 

வேண்டுதல்‌ செய்தல்‌: “... ஆவியானவர்‌ தாமே வாக்குக்கடங்காத 
பெருமூச்சுகளோடு நமக்காக வேண்டுதல்‌ செய்கிறார்‌; ... தேவனு 


14. 


15. 


16. 


டைய சித்தத்தின்படியே பரிசுத்தவான்‌௧ளுக்காக வேண்டுதல்‌ 
செய்றெபடியால்‌ ...” (ரோமர்‌ 8:26, 27). 

குறித்தல்‌ மற்றும்‌ முன்னறிவித்தல்‌. “கிறிஸ்துவின்‌ ஆவியானவர்‌ 
கிறிஸ்துவுக்கு உண்டாகும்‌ பாடுகளையும்‌, அவைகளுக்குப்‌ 
பின்வரும்‌ மகிமைகளையும்‌ முன்னறிவித்தபோது இன்ன 
காலத்தைக்‌ குறித்தாரென்பதையும்‌” (1 பேது. 1:11). 

அழைத்தல்‌: “அவியும்‌ மணவாட்டியும்‌ வா என்கிறார்கள்‌” 
(வெளி. 22:1௮). 

நடத்துதல்‌. “இயேசு பரிசுத்த ஆவியினாலே நிறைந்தவராய்‌ 
யோர்தானை விட்டுத்‌ திரும்பி, ஆவியானவராலே 
வனாந்தரத்திற்குக்‌ கொண்டுபோகப்பட்டு” (லூக்‌. 4:1); “மேலும்‌ 
எவர்கள்‌ தேவனுடைய ஆவியினாலே நடத்தப்படுகிறார்களோ, 
அவர்கள்‌ தேவனுடைய புத்திரராயிருக்றொர்கள்‌” (ரோமர்‌ 8:14). 


ஒரு நபர்‌ இந்த செயல்கள்‌ யாவற்றிலும்‌ ஈடுபட முடியும்‌, ஆனால்‌ ஒரு 
சக்தியால்‌ அவ்வாறு ஈடுபட முடியாது. இவ்விதமாக, பரிசுத்த ஆவியானவர்‌ 
ஒரு நபராகவே காணப்பட வேண்டும்‌. 


அவர்‌ தவறாக நடத்தப்படக்கூடும்‌ 

பரிசுத்த ஆவியானவரை இலேசாக நினைப்பதற்கும்‌ காயப்படுத்து 
வதற்கும்‌ பயன்படுத்தப்பட்டுள்ள வார்த்தைகள்‌, உயிரற்ற வல்லமை 
அல்லது சக்தி என்பவற்றிற்கு எதிராக அல்ல, ஆனால்‌ ஒரு நபருக்கு எதிராகச்‌ 
செய்யப்பட்ட தவறான நடக்கையுடன்‌ இணைவு பெற்றவைகளாகவே 
உள்ளன. அவர்‌ இவ்விதமான வழிகளில்‌ தவறாக நடத்தப்படக்‌ கூடும்‌: 


1. 


அரஷணம்‌ கூறுதல்‌: “... ஆவியானவருக்கு விரோதமான 
தூஷணமோ மனுஷருக்கு மன்னிக்கப்படுவதில்லை ... 
எவனாகுலும்‌ பரிசுத்த ஆவிக்கு விரோதமாகப்‌ பேசினால்‌ அது 
இம்மையிலும்‌ மறுமையிலும்‌ அவனுக்கு 
மன்னிக்கப்படுவதில்லை” (மத்‌. 12:31, 32). 
பொய்‌ சொல்லுதல்‌: “பேதுரு, அவனை நோக்கி: “அனனியாவே, 
. பரிசுத்த ஆவியினிடத்தில்‌ பொய்‌ சொல்லும்படி, சாத்தான்‌ உன்‌ 
இருதயத்தை நிரப்பினதென்ன?” என்று கூறினார்‌” (அப்‌. 5:3௮). 
எதிர்த்து நிற்குதல்‌: “வணங்காக்‌ கழுத்துள்ளவர்களே, 
இருதயத்திலும்‌ செவிகளிலும்‌ விருத்தசேதனம்‌ பெறாதவர்களே, 
உங்கள்‌ பிதாக்களைப்‌ போல நீங்களும்‌ பரிசுத்த ஆவிக்கு 
எப்பொழுதும்‌ எதிர்த்து நிற்கிறீர்கள்‌” (அப்‌. 7:51). 
துக்கப்படுத்துதல்‌: “அன்றியும்‌, நீங்கள்‌ மீட்கப்படும்‌ 
நாளுக்கென்று முத்திரையாகப்‌ பெற்ற தேவனுடைய பரிசுத்த 
ஆவியைத்‌ துக்கப்படுத்தாதிருங்கள்‌” (எபே. 4:30). 
நிந்தித்தல்‌ அல்லது பறித்தல்‌: “... கிருபையின்‌ ஆவியை நிந்திக்றெ 
வன்‌ ...” (எபி. 10:29). 
அவித்துப்போடுதல்‌: “ஆவியை அவித்துப்போடாதிருங்கள்‌” 
(1 தெச. 5:19). 





13 


பரிசுத்த ஆவியானவர்‌ எவ்வாறெல்லாம்‌ தவறாக நடத்தப்படக்கூடும்‌ 
என்பதைப்‌ பற்றி உரைக்கப்பட்ட கூற்றுகள்‌, அவர்‌ ஒரு நபராக இருக்கின்‌ 
றார்‌ என்று சுட்டிக்காண்பிக்கின்றன. வல்லமைகள்‌ அல்லது சக்திகளைத்‌ 
தவறாக நடத்தும்‌ செயல்கள்‌, கவிதைத்துவ அல்லது உருவக சந்தர்ப்பப்‌ 
பொருள்‌ தவிர, வழக்கமாக மேற்கண்ட வகையில்‌ விவரிக்கப்படுவதில்லை. 
இவ்வசனங்களின்‌ சந்தர்ப்பப்‌ பொருள்கள்‌, இவற்றின்‌ மொழிநடை 
உருவகமாக உள்ளதாகச்‌ சுட்டிக்காண்பிப்பதில்லை. 


அவர்‌ தனியாக இருக்கும்‌ நிலையைக்‌ கொண்டுள்ளார்‌ 

பரிசுத்த ஆவியானவர்‌ பிதாவோடும்‌ குமாரனோடும்‌ அவர்களின்‌ 
இயல்பு மற்றும்‌ பண்பு ஆகியவற்றைக்‌ கொண்டுள்ளதாகக்‌ குறிப்பிடப்‌ 
பட்டுள்ளதுடன்‌, அவர்‌ தமது தனிச்சிறந்த மற்றும்‌ தனியான இருத்தல்‌ 
நிலையைக்‌ கொண்டுள்ளார்‌ என்றும்‌ குறிப்பிடப்பட்டுள்ள விஷயமானது, 
பரிசுத்த ஆவியானவர்‌ ஒரு நபராக இருக்கின்றார்‌ என்பதற்கான இன்னொரு 
சுட்டிக்காண்பித்தலாக உள்ளது. 

இயேசு ஞானஸ்நானம்‌ பெற்றபோது பரிசுத்த ஆவியானவர்‌ அவர்மீது 
இறங்கி வந்தார்‌ என்று குறிப்பிடப்பட்டுள்ளார்‌ (யோவா. 1:33). குமாரன்‌ 
ஞானஸ்நானம்‌ பெற்றுத்‌ தண்ணீரில்‌ இருந்து கரையேறினபோது, 
இயேசுவின்மீது ஆவியானவர்‌ இறங்கி வந்தார்‌, மற்றும்‌ பிதாவானவர்‌ 
வானத்திலிருந்து பேசினார்‌ (மத்‌. 3:16, 17; லூக்‌. 3:21, 22). பிதாவானவர்‌ 
பரலோகத்தில்‌ நிலைத்திருந்தார்‌; குமாரனானவர்‌ பூமியில்‌ நிலைத்திருந்தார்‌; 
ஆவியானவர்‌ இயேசுவுடன்‌ வாசம்பண்ண வந்தார்‌. 





ஒரு நபர்‌ இயேசுவுக்கு எதிராகத்‌ தீமையானவற்றைப்‌ பேசி, மன்னிக்கப்‌ 
பட முடியும்‌ - ஆனால்‌ அவர்‌ பரிசுத்த ஆவிக்கு எதிராகப்‌ பேசினால்‌ 
மன்னிக்கப்பட முடியாது (மக்‌. 12:32). இயேசுவும்‌ பரிசுத்த ஆவியானவரும்‌ 
ஒரே நபராயிருந்தால்‌, ஒருவர்‌ இயேசுவுக்கு எதிராகவும்‌ அதே வேளையில்‌ 
பரிசுத்த ஆவிக்கு எதிராக இல்லாமலும்‌ இருக்க முடிவது எவ்வாறு? இந்த 
போதனையைக்‌ கொடுத்ததில்‌ இயேசு, தங்களுடைய தனித்‌ தனித்‌ 
தன்மையை உணர்ந்து அறிந்திருக்க வேண்டும்‌. 

மற்றவர்கள்‌ [சிலர்‌] பரிசுத்த ஆவியானவரால்‌ நிறைந்திருந்தது 
போலவே (அப்‌. 6:3, 5; 7:55; 11:24) இயேசுவும்‌ பரிசுத்த ஆவியானவரால்‌ 
நிறைந்திருந்ததாகக்‌ கூறப்பட்டார்‌ லூக்‌. 4:1). அப்‌. நடபடிகள்‌ புத்தகத்தின்‌ 
இவ்விஷயங்களில்‌, பரிசுத்த ஆவியானவரால்‌ நிரப்பப்பட்ட மனிதர்கள்‌ 
பரிசுத்த ஆவி என்ற நபராயிருந்ததில்லை என்று எல்லாரும்‌ ஒப்புக்‌ 
கொள்வார்கள்‌ என்பது நிச்சயம்‌. இயேசுவும்‌ பரிசுத்த ஆவியானவரும்‌ கூட, 
வித்தியாசப்பட்ட தனித்தனி ஜீவிகள்‌ என்பது உணர்ந்தறியப்பட 
வேண்டும்‌. 

இயேசுவே பரிசுத்த ஆவியானவராக இருக்கின்றார்‌ என்று சிலர்‌ நம்பு 
கின்றனர்‌. இருப்பினும்‌, இயேசு மரியாளிடத்தில்‌ பிறக்கும்‌ முன்பாகவே 
பரிசுத்த ஆவியானவர்‌ உலகத்தில்‌ இருந்தார்‌. யோவான்‌ “தன்‌ தாயின்‌ 
வயிற்றிலிருக்கும்போதே” அவருக்குள்‌ பரிசுத்த ஆவியானவர்‌ இருந்தார்‌ 
லூக்‌. 1:15). இது மரியாள்‌ பரிசுத்த ஆவியின்‌ மூலம்‌ இயேசுவைக்‌ கர்ப்பந்‌ 
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தரிப்பதற்குச்‌ சுமார்‌ ஆறு மாதங்களுக்கு முன்பாக நடந்திருந்தது (லூக்‌. 1:26, 
35ஓக்‌ காணவும்‌). 

இயேசு மகிமைப்படாதிருந்தபடியால்‌ பரிசுத்த ஆவியானவர்‌ 
இன்னமும்‌ அருளப்படாதிருந்தார்‌ என்று யோவான்‌ எழுதினார்‌ (யோவா. 
7:39). இது இயேசுவானவர்‌ ஏற்கனவே தமது அப்போஸ்தலர்களுடன்‌ 
பூமியில்‌ இருந்தபோது உரைக்கப்பட்டது. பரிசுத்த ஆவியானவர்‌ இன்னும்‌ 
அருளப்படாதிருந்தார்‌ என்றால்‌, அவர்‌ இயேசுவில்‌ இருந்து மாறுபட்ட 
வேறொருவராக இருக்க வேண்டும்‌. 

யோவான்‌ 14:16ன்‌-படி, அப்போஸ்தலர்களுக்கு “வேறொரு 
தேற்றரவாளனை,” பரிசுத்த ஆவியானவரை (யோவா. 14:26) அனுப்புவதாக 
இயேசு உரைத்தார்‌. இயேசுவே அந்தத்‌ தேற்றரவாளனாயிருந்தால்‌, அவர்‌ 
எப்படி “வேறொரு” தேற்றரவாளனை அனுப்ப முடியும்‌? அதுபோலவே, 
பரிசுத்த ஆவியானவரும்‌ இயேசுவும்‌ ஒரே நபராக இருந்தால்‌, பரிசுத்த 
ஆவியானவர்‌ எப்படி “வேறொரு தேற்றரவாளனாக” இருக்க முடியும்‌? 

“வேறொரு” என்று மொழிபெயர்க்கப்பட்டுள்ள ௭/௦ என்ற கிரேக்க 
வார்த்தையானது, பரிசுத்த ஆவி என்பவர்‌ இயேசுவல்ல, ஆனால்‌ 
இயேசுவைப்‌ போன்ற வேறொரு நபர்‌ என்ற கருத்தை விளக்கப்‌ 
படுத்துகிறது. A. 1. இராபர்ட்ஸன்‌ அவர்கள்‌ பின்வருமாறு எழுதினார்‌, 


வேறொரு தேற்றரவாளன்‌ (allon parakleton). நமது Paraclete, 
பிதாவுடன்‌ இருக்கும்படிக்கு நமது தேற்றரவாளரான இயேசுவுடன்‌ 
கூட இருக்கும்‌ வேறொரு (allon, not heteron) நபர்‌, உதவியாளர்‌, 
பரிந்துரையாளர்‌ (1 யோவா. 2:1. இ.வ. ரோமர்‌ 8:26முதல்‌).* 


மர்வின்‌ 1. வின்சென்ட்‌ அவர்கள்‌, [௦௩ என்பதைக்‌ குறித்து அது 
“எண்ணிக்கை வித்தியாசத்தை” வெளிப்படுத்துவதாக எழுதினார்‌.” பிற்பாடு 
அவர்‌, “2127௦1. என்பதல்ல, ஆனால்‌ allon என்பதே, மாறுபட்ட என்று 
அர்த்தம்‌ தரும்‌ வேறொரு என்பதாக உள்ளது என்பதைக்‌ கவனியுங்கள்‌. 
அனுப்பப்பட விருந்த பரிந்துரையாளர்‌ கிறிஸ்துவிலிருந்து மாறுபட்டவர்‌ 
அல்ல, ஆனால்‌ அவரைப்‌ போன்று இருந்த வேறொருவராவார்‌” என்று 
எழுதினார்‌. 

வில்லியம்‌ ஹென்ரிக்ஸென்‌ அவர்கள்‌, “வேறொரு என்ற வார்த்தை 
என்னைப்‌ போன்றவரைச்‌ சுட்டிக்காண்பிக்கிறது, அவர்‌ எனது இடத்தை 
எடுத்துக்‌ கொள்பவராக, எனது பணியைச்‌ செய்பவராக இருக்கின்றார்‌. 
ஆகவே, இயேசு ஒரு நபராயிருப்பார்‌ என்றால்‌, பரிசுத்த ஆவியானவரும்‌ 
ஒரு நபராகவே இருப்பார்‌” என்று எழுதினார்‌.” பரிசுத்த ஆவியானவர்‌, 
இயேசுவல்ல. அவர்‌, இயேசுவின்‌ இயல்பில்‌ இருந்து மாறுபடாமல்‌, 
அவரைப்‌ போலிருக்கும்‌ வேறொரு தேற்றரவாளராக (ஆறுதல்‌ அளிப்பவர்‌) 
இருக்கின்றார்‌. 

இயேசு போகாதிருந்தால்‌ தேற்றரவாளன்‌ அவர்களிடத்திற்கு அனுப்பப்‌ 
படமாட்டார்‌ என்று இயேசுவே கூறியிருந்தார்‌ (யோவா. 16:7). மேலும்‌, 





ஆவியானவர்‌ சுயமாய்ப்‌ பேசாமல்‌, இயேசுவினிடத்திலிருந்து கேள்விப்‌ 
பட்டவைகளைப்‌ பேசுவார்‌ என்றும்‌ இயேசு கூறியிருந்தார்‌ (யோவா. 16:14). 
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இயேசு மற்றும்‌ பரிசுத்த ஆவியானவர்‌ ஆகியோரைப்‌ பற்றிப்‌ புதிய 
ஏற்பாட்டில்‌ தரப்பட்டுள்ள தகவல்கள்‌, அவர்கள்‌ சுயாதீனமான, தனித்‌ 
குனியான மற்றும்‌ பரலோகத்திற்குரிய இரண்டு நபர்கள்‌ என்று சுட்டிக்‌ 
காண்பிக்கின்றன. 


அவார்‌ தெய்வீகமானவராக இருக்கின்றார்‌ 

பரிசுத்த ஆவியானவர்‌, பிதாவோடும்‌ குமாரனோடும்‌ சமமானவராக, 
அதே தரநிலை வாய்ந்தவராக குறிப்பிடப்பட்டுள்ளார்‌. மக்கள்‌, பிதா 
குமாரன்‌, பரிசுத்த ஆவியின்‌ நாமத்தினாலே ஞானஸ்நானம்‌ பெற 
வேண்டியுள்ளது (மத்‌. 28:19). ஆவியானவர்‌, தேவன்‌ (“பிதா”; 1 கொரி. 8:6), 
மற்றும்‌ கர்த்தர்‌ (“இயேசு”; 1 கொரி. 8:6) ஆகியோர்‌ ஆவிக்குரிய வரங்களைக்‌ 
கொடுப்பவர்களாக இருக்கின்றனர்‌ (1 கொரி. 12:4-6). அவைகள்‌ 
ஆவியானவரின்‌ சித்தத்தின்படியே பகிர்ந்து கொடுக்கப்படுவதாகக்‌ 
கூறப்படுகிறது (1 கொரி. 12:11). இம்மூவரும்‌ ஒரே தரநிலையுடையவர்கள்‌ 
என்று 2 கொரிந்தியர்‌ 13:14ல்‌ பவுல்‌ குறிப்பிட்டார்‌: “கர்த்தராகிய இயேசு 
கிறிஸ்துவினுடைய கிருபையும்‌, தேவனுடைய அன்பும்‌, பரிசுத்த ஆவியினு 
டைய ஐக்கியமும்‌, உங்கள்‌ அனைவரோடுங்கூட இருப்பதாக.” 

பிதா, குமாரன்‌ மற்றும்‌ பரிசுத்த ஆவியானவர்‌ ஆகியோர்‌, ஒரே 
விதமான இயல்பைக்‌ கொண்டுள்ள ஆனால்‌ தனித்தனி பரலோக ஜீவிகளாக 
உள்ளனர்‌ என்பதற்கான புதிய ஏற்பாட்டு ஆதாரம்‌ ஏராளமாக உள்ளது. 
அவர்கள்‌ ஒருவர்‌ மற்றவருடனான தங்கள்‌ உறவிலும்‌, மனித குலத்திற்கான 
தங்கள்‌ ஊழியத்திலும்‌ ஒன்றாக இணைந்துள்ளனர்‌. 

தெய்வீகத்துவமானவரிடத்தில்‌ மாத்திரம்‌ இருக்கக்‌ கூடிய பண்புகள்‌ 
பரிசுத்த ஆவியானவருக்குக்‌ குறிப்பிட ப்பட்டுள்ளன. அவர்‌, பிதாவோடும்‌ 
குமாரனோடும்‌ பகிர்ந்து கொள்ளுகின்ற ஐந்து பண்புகளைக்‌ கவனியுங்கள்‌: 

1. நித்தியத்துவம்‌: பின்வருபவை பிதா, குமாரன்‌, பரிசுத்த ஆவி 
ஆகியோரின்‌ நித்திய இயல்பைப்‌ பற்றிய வேதாகமக்‌ கூற்றுக்களாக உள்ளன: 
(1) பரிசுத்த ஆவியானவரின்‌ நித்திய இயல்பு: “நித்திய ஆவியினாலே 
தம்மைத்தாமே பழுதற்ற பலியாகத்‌ தேவனுக்கு ஒப்புக்கொடுத்த கிறிஸ்து 
வினுடைய இரத்தம்‌ ஜீவனுள்ள தேவனுக்கு ஊழியஞ்‌ செய்வதற்கு உங்கள்‌ 
மனச்சாட்சியைச்‌ செத்த கரியைகளரச்‌ சுத்திகரிப்பது எவ்வளவு நிச்சயம்‌!” 
(எபி. 9:14); (2) பிதாவின்‌ நித்திய இயல்பு: “உமது சிங்காசனம்‌ பூர்வமுதல்‌ 
உறுதியானது, நீர்‌ அநாதியாயிருக்கிறீர்‌” (சங்‌. 93:2); மற்றும்‌ (3) இயேசுவின்‌ 
நித்திய இயல்பு: “இயேசு கிறிஸ்து நேற்றும்‌ இன்றும்‌ என்றும்‌ மாறாதவரா 
யிருக்கிறார்‌” (எபி. 13:8); “இவ்விதமாய்‌, நம்முடைய கர்த்தரும்‌ இரட்சகரு 
மாகிய இயேசு கிறிஸ்துவினுடைய நித்திய ராஜ்யத்துக்குட்படும்‌ பிரவேசம்‌ 
உங்களுக்குப்‌ பரிபூரணமாய்‌ அளிக்கப்படும்‌” (2 பேது. 1:11). 

2. எல்லாம்‌ அறிந்த தன்மை (சர்வ ஞானம்‌): இந்தப்‌ பண்பு பிதா 
குமாரன்‌ பரிசுத்த ஆவியானவர்‌ ஆகியோருக்கு இருப்பதாக வேதாகமத்தில்‌ 
பேசப்படுகிறது: (1) பரிசுத்த ஆவியானவர்‌- “நமக்கோ தேவன்‌ அவைகளைத்‌ 
தமது ஆவியினாலே வெளிப்படுத்தினார்‌. அந்த ஆவியானவர்‌ எல்லாவற்றை 
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யும்‌, தேவனுடைய ஆழங்களையும்‌, ஆராய்ந்திருக்றொர்‌” (1 கொரி. 2:10). 
(2) பிதாவானவர்‌- “அவருடைய பார்வைக்கு மறைவான சிருஷ்டி 
ஒன்றுமில்லை. சகலமும்‌ அவருடைய கண்களுக்கு முன்பாக நிர்வாணமும்‌ 
வெளியரங்கமுமாயிருக்கிறது, அவருக்கே நாம்‌ கணக்கு ஒப்புவிக்க 
வேண்டும்‌” (எபி. 4:18); மற்றும்‌ (3) இயேசு- “அப்படியிருந்தும்‌, இயேசு 
எல்லாரையும்‌ அறிந்திருந்தபடியால்‌, அவர்களை நம்பி இணங்கவில்லை. 
மனுஷருள்ளத்திலிருப்பதை அவர்‌ அறிந்திருந்தபடியால்‌, மனுஷரைக்‌ 
குறித்து ஒருவரும்‌ அவருக்குச்‌ சாட்சி கொடுக்க வேண்டியதாயிருக்க 
வில்லை” (யோவா. 2:24, 25). 

3. சர்வ வல்லமை: பிதா குமாரன்‌ பரிசுத்த ஆவியானவர்‌ ஆகியோருக்கு 
இந்தப்‌ பண்பு இருப்பதாக, பல வேத வசனப்‌ பகுதிகள்‌ குறிப்பிடுகின்றன: 
(1) பரிசுத்த ஆவியானவர்‌ - “பரிசுத்த ஆவி உன்மேல்‌ வரும்‌, 
உன்னதமானவருடைய பலம்‌ உன்மேல்‌ நிழலிடும்‌” லூக்‌. 1:85ஆ); “பின்பு 
இயேசு ஆவியானவருடைய பலத்தினாலே கலிலேயாவுக்குத்‌ திரும்பிப்‌ 
போனார்‌” லூக்‌. 4:14அ); “பரிசுத்த அவி உங்களிடத்தில்‌ வரும்போது நீங்கள்‌ 
பெலனடைந்து” (அப்‌. 1:8௮); (2) தேவன்‌ - “தேவனாலே கூடாத காரியம்‌ 
ஒன்றுமில்லை” லூக்‌. 1:37); மற்றும்‌ (3) இயேசு - “வானத்திலும்‌ பூமியிலும்‌ 
சகல அதிகாரமும்‌ எனக்குக்‌ கொடுக்கப்பட்டிருக்கிறது” (மத்‌. 28:18). 

4. சர்வ வியாபகம்‌ (எங்கும்‌ நிறைந்த தன்மை): இந்தப்‌ பண்பு பிதா 
குமாரன்‌ பரிசுத்த ஆவியானவர்‌ ஆகியோருக்கு நடைமுறைப்‌ 
படுத்தப்பட்டுள்ளது. (1) பரிசுத்த ஆவியானவர்‌ - “உம்முடைய ஆவிக்கு 
மறைவாக எங்கே போவேன்‌?” (சங்‌. 19:7௮); (2) பிதாவானவர்‌ - “தேவன்‌ 
மெய்யாக பூமியிலே வாசம்பண்ணுவாரோ? இதோ, வானங்களும்‌ வானாதி 
வானங்களும்‌ உம்மைக்‌ கொள்ளாதே” (1 இரா. 8:2௮); “யாவனாகிலும்‌ 
தன்னை நான்‌ காணாதபடிக்கு மறைவிடங்களில்‌ ஒளித்துக்‌ கொள்ளக்‌ 
கூடுமோ என்று கர்த்தர்‌ சொல்லுகிறார்‌, நான்‌ வானத்தையும்‌ பூமியையும்‌ 
நிரப்புகிறவார்‌ அல்லவோ: என்று கர்த்தர்‌ சொல்லுகிறார்‌” (எரே. 23:24); 
மற்றும்‌; (3) இயேசு - “இதோ, உலகத்தின்‌ முடிவுபரியந்தம்‌ சகல 
நாட்களிலும்‌ நான்‌ உங்களுடனே கூட இருக்கிறேன்‌” (மத்‌. 28:20௮அ). 

5. கிருஷ்டிக்க.ம்‌ வல்லமை: தேவத்துவத்தின்‌ ஓவ்வொரு 
உறுப்பினருமே சிருஷ்டிகரென்று வேதாகம வசனப்பகுதிகள்‌ 
சித்தரிக்கின்றன: (1) பரிசுத்த ஆவியானவர்‌ - “தேவ ஆவியானவர்‌ ஜலத்தின்‌ 
மேல்‌ அசைவாடிக்‌ கொண்டிருந்தார்‌” (அதி. 1:2)”; (2) பிதாவானவர்‌ - “அவன்‌ 
பூமியைத்‌ தமது வல்லமையினால்‌ உண்டாக்கி, பூச்சக்கரத்தைத்‌ தமது 





ஞானத்தினால்‌ படைத்து, வானத்தைத்‌ தமது பேரறிவினால்‌ விரித்தார்‌” 
(எரே. 51:15); மற்றும்‌; (3) குமாரன்‌ - “ஏனென்றால்‌ அவருக்குள்‌ சகலமும்‌ 
சிருஷ்டிக்கப்பட்டது. பரலோகத்திலுள்ளவைகளும்‌ பூலோகத்திலுள்ள 
வைகளுமாயெ காணப்படுகிறவைகளும்‌ காணப்படாதவைகளுமான சகல 
வஸ்துக்களும்‌, சிங்காசனங்களானாலும்‌, கர்த்தத்துவங்களானாலும்‌, 
அதிகாரங்களானாலும்‌, சகலமும்‌ அவரைக்கொண்டும்‌, அவருக்கென்றும்‌ 
சிருஷ்டிக்கப்பட்டது” (கொலோ. 1:16). 
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முடிவுரை 

பரிசுத்த ஆவியானவர்‌, தெய்வீகத்துவமானவருக்கு மாத்திரமே 
நடைமுறைப்படுத்தப்படக்கூடிய சொற்றொடர்களைக்‌ கொண்டு 
விவரிக்கப்பட்டுள்ளார்‌. இந்தச்‌ சொற்றொடர்களில்‌ இருந்து நாம்‌, பரிசுத்த 
ஆவியானவர்‌ பிதாவோடும்‌ குமாரனோடும்‌ தெய்வீக இயல்பைப்‌ பகிர்ந்து 
கொள்கின்றார்‌, மற்றும்‌ பிதாவுடனும்‌ குமாரனுடனும்‌ ஒன்றாகவே 
இருக்கின்றார்‌, ஆனாலும்‌ அவர்‌ ஒரு தனிப்பட்ட ஆளுமைத்துவம்‌ 
உடையவராய்‌ இருக்கின்றார்‌ என்று முடிவு செய்ய இயலும்‌. அவா்‌ 
வேதாகமத்தில்‌ ஒரு முக்கியமான மையத்துவமான நபராக இருக்கின்றார்‌. 
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பயன்படுத்தப்படுகின்றன; இருப்பினும்‌, இவைகள்‌ திடமான ஆதாரத்தில்‌ 
குறைவுபடுபவைகளாகக்‌ காணப்படுகின்றன. பெரும்பாலான 
மொழிபெயர்ப்புகளில்‌, யோபு 26:13ம்‌ வசனத்தில்‌ சிருஷ்டிப்புக்கு நடைமுறைப்‌ 
படுத்தப்படக்‌ கூடிய கூற்று ஒன்று இருப்பதில்லை. மொழிபெயர்ப்புக்களைப்‌ 
பொறுத்தமட்டில்‌ இதே விஷயமானது, யோபு 27:3; ஏசா. 40:12, 13; சங்‌. 33:6 
ஆகியவற்றிற்கும்‌ உண்மையானதாக உள்ளது, இவ்வசனப்பகுதிகள்‌, ஆவியானவர்‌ 
படைப்பில்‌ உதவினார்‌ என்பதற்கு ஆதாரமாகச்‌ சிலவேளைகளில்‌ 
பயன்படுத்தப்பட்டுள்ளன. சங்கதம்‌ 104:30, தொடக்க காலச்‌ சிருஷ்டிப்பை அல்ல 
ஆனால்‌ ஒரு புதுப்பித்தலை கவிதைத்துவமாக மாத்திரம்‌ குறிப்பிடுவதாக 
இருக்கலாம்‌. 
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பரிசுத்த ஆவியானவரை 
பற்றி இடீராசுவின்‌ பாதனை 


“என்‌ நாமத்தனொலே பிதா அனுப்பப்போறெ பரிசுத்த ஆவியாகிய 
தேற்றரவாளனே எல்லாவற்றையும்‌ உங்களுக்குப்‌ போதித்து, நான்‌ 
உங்களுக்குச்‌ சொன்ன எல்லாவற்றையும்‌ உங்களுக்கு நினைப்பூட்வொர்‌” 
(யோவா; 14:26). 


பரிசுத்த ஆவியானவர்‌ பற்றிய இயேசுவின்‌ பெரும்பான்மையான 
உபதேசம்‌, யோவான்‌ சுவிசேஷத்தில்‌ அடங்கியுள்ளது. அப்போஸ்தலர்கள்‌ 
என்ன கூறவேண்டும்‌ என்பதை அவர்களுக்கு ஆவியானவர்‌ கூறுவார்‌ என்ற 
வாக்குத்தத்தம்‌, முதல்‌ மூன்று சுவிசேஷங்களில்‌ உள்ளட ங்கியிருக்கறது (மத்‌. 
10:19, 20; மாற்‌. 13:11; லூக்‌. 12:12). அவற்றில்‌ பரிசுத்த ஆவியானவருக்கு 
எதிரான தூஷணத்தைப்‌ பற்றிய எச்சரிக்கையும்‌ உள்ளடங்கியிருக்கிறது (மக்‌. 
12:31, 32; மாழ்‌. 3:29; லூக்‌. 12:10). மத்தேயு என்ற ஒரு சுவிசேஷத்தில்‌, 
இயேசு தேவனுடைய ஆவியின்‌ வல்லமையினால்‌ அசுத்த ஆவிகளைத்‌ 
துரத்துதல்‌ பற்றிய வார்த்தைகள்‌ பதிவாகியுள்ளன (12:28), மற்றும்‌ 
ஞானஸ்நானம்‌, பிதா, குமாரன்‌ மற்றும்‌ பரிசுத்த ஆவியானவரின்‌ 
நாமத்தினால்‌ கொடுக்கப்பட வேண்டும்‌ என்ற அவருடைய அறிவுறுத்தலும்‌ 
பதிவாகியுள்ளது (28:19). இரண்டு சுவிசேஷங்கள்‌, தாவீது பரிசுத்த ஆவியின்‌ 
உதவி மூலமாகப்‌ பேசினார்‌ என்று வெளிப்படுத்துகின்றன (மத்‌. 22:43; மாற்‌. 
12:36). 





லூக்கா சுவிசேஷத்தில்‌ இயேசுவின்‌ கூற்று 
பரிசுத்த ஆவியானவர்‌ அருளப்படுதல்‌ பற்றி இயேசுவினால்‌ ஏற்படுத்‌ 
தப்பட்ட ஒரு கூற்றை லூக்கா பதிவு செய்துள்ளார்‌: “பொல்லாதவர்களாகிய 





நீங்கள்‌ உங்கள்‌ பிள்ளைகளுக்கு நல்ல ஈவுகளைக்‌ கொடுக்க அறிந்திருக்கும்‌ 
போது, பரமபிதாவானவர்‌ தம்மிடத்தில்‌ வேண்டிக்கொள்ளுகிறவர்‌ 
களுக்குப்‌ பரிசுத்த ஆவியைக்‌ கொடுப்பது அதிக நிச்சயம்‌ அல்லவா?” (லூக்‌. 
11:13). இவ்வசனமானது தன்னிலேயே, ஜெபத்தினால்‌ மாத்திரமே ஒரு நபார்‌ 
பரிசுத்த ஆவியானவரைப்‌ பெற்றுக்கொள்ள முடியும்‌ என்று கருத்துத்‌ 
தெரிவிப்பதாகக்‌ காணப்படுகிறது. இருப்பினும்‌, மற்ற வசனப்பகுதிகளை 
ஆராய்ந்து பார்த்தலானது, பரிசுத்த ஆவியானவரைப்‌ பெற்றுக்‌ கொள்‌ 
வதற்கு ஜெபத்தைக்காட்டிலும்‌ இன்னும்‌ அதிகமானவை தேவைப்‌ 
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படுகின்றன என்பகைச்‌ சுட்டிக்காண்பிக்கிறது. 

இதே போன்ற இன்னொரு கூற்று மத்தேயு சுவிசேஷத்தில்‌ ஏற்படுத்தப்‌ 
பட்டுள்ளது: “ஆகையால்‌, பொல்லாதவர்களாகிய நீங்கள்‌ உங்கள்‌ பிள்ளை 
களுக்கு நல்ல ஈவுகளைக்‌ கொடுக்க அறிந்திருக்கும்போது, பரலோகத்தி 
லிருக்கிற உங்கள்‌ பிதா தம்மிடத்தில்‌ வேண்டிக்கொள்ளுகிறவர்களுக்கு 
நன்மையானவைகளைக்‌ கொடுப்பது அதிக நிச்சயம்‌ அல்லவா?” (மத்‌. 7:11). 
தேவனிடத்திலிருந்து வரங்களைப்‌ பெறுவதற்கு, கேட்பகைக்‌ காட்டிலும்‌ 
அதிகமானவைகள்‌ அவசியம்‌ என்று வேதவாக்கியங்களின்‌ மற்ற வசனப்‌ 
பகுதிகள்‌ போதிக்கின்றனவா? “ஆம்‌!” என்பதே எதிரொலிக்கும்‌ பதிலாக 
உள்ளது. 

இயேசுவின்‌ சீஷர்கள்‌ தேவனிடத்தில்‌, “எங்களுக்கு வேண்டிய 
ஆகாரத்தை இன்று எங்களுக்குத்‌ தாரும்‌” (மத்‌. 6:11). என்று கேட்க 
வேண்டும்‌ என்று இயேசு அவர்களுக்குப்‌ போதித்தார்‌. அன்றாட உணவைப்‌ 
பெறுவதற்கு ஒருவர்‌ வெறுமனே அவரிடத்தில்‌ கேட்டால்‌ மாத்திரமே 
போதும்‌, அது அவருக்குத்‌ தரப்படும்‌ என்று யார்‌ வாதிடமுடியும்‌? நாம்‌ 
நமது தேவைகளை நிறைவேற்றிக்‌ கொள்வதற்கு வேலை செய்ய 
வேண்டியவர்களாயிருக்கின்றோம்‌. பவுல்‌ பின்வருமாறு எழுதினார்‌: 


திருடுறெவன்‌, இனித்‌ திருடாமல்‌, குறைச்சலுள்ளவனுக்குக்‌ 
கொடுக்கத்தக்கதாகத்‌ தனக்கு உண்டாயிருக்கும்படி, தன்‌ கைகளினால்‌ 
நலமான வேலை செய்து, பிரயாசப்படக்கடவன்‌ (எபே. 4:28). 


ஒருவனிடத்திலும்‌ இலவசமாய்ச்‌ சாப்பிடாமலும்‌, உங்களில்‌ ஒருவனுக்கும்‌ 
பாரமாயிராதபடிக்கு இரவும்‌ பகலும்‌ பிரயாசத்தோடும்‌ 
வருத்தத்தோடும்‌ வேலைசெய்து சாப்பிட்டோம்‌. உங்கள்மேல்‌ 
பாரத்தை வைப்பதற்கான அதிகாரம்‌ எங்களுக்கு இல்லையென்பதி 
னாலே அப்படிச்‌ செய்யாமல்‌, நீங்கள்‌ எங்களைப்‌ பின்பற்றும்படிக்கு 
நாங்கள்‌ உங்களுக்கு மாதிரியாயிருக்கவேண்டுமென்றே அப்படிச்‌ 
செய்தோம்‌. ஒருவன்‌ வேலைசெய்ய மனதில்லாதிருந்தால்‌ அவன்‌ 
சாப்பிடவும்‌ கூடாதென்று நாங்கள்‌ உங்களிடத்தில்‌ இருந்தபோது 
உங்களுக்குக்‌ கட்டளையிட்டோமே. உங்களில்‌ சிலர்‌ யாதொரு 
வேலையும்‌ செய்யாமல்‌, வீண்‌ அலுவற்காரராய்‌, ஒழுங்கற்றுத்‌ 
திரிக்றார்களென்று கேள்விப்படுகிறோம்‌. இப்படிப்பட்டவர்கள்‌ 
அமைதலோடே வேலைசெய்து, தங்கள்‌ சொந்தச்‌ சாப்பாட்டைச்‌ 
சாப்பிடவேண்டுமென்று, நம்முடைய கர்த்தராகிய இயேசு கிறிஸ்து 
வினாலே அவர்களுக்குக்‌ கட்டளையிட்டுப்‌ புத்திசொல்லுகிறோம்‌ (2 
கெச. 3:8-12). 


தேவன்‌ தமது ஆசீர்வாதங்களுக்காக ஜெபிக்கின்றவர்களிடத்தில்‌ தக்க 
வகையிலான செய்கைகளைக்‌ கேட்கின்றார்‌. தேவனிடத்திலிருந்து ஒரு 
வரத்தைப்‌ பெறுவதற்கு, ஒருவர்‌ இயேசுவின்‌ நாமத்தினாலே கேட்க 
வேண்டும்‌ (யோவா. 14:14), விசுவாசத்தோடே கேட்க வேண்டும்‌ (யாக்‌. 
1:6, 7), சரியான விஷயங்களைக்‌ கேட்க வேண்டும்‌ (யாக்‌. 4:3), தேவனு 





டைய சித்தத்தின்படியான வேண்டுகோள்களை ஏற்படுத்த வேண்டும்‌ 
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(1 யோவா. 5:14), மற்றும்‌ தேவனுடைய பார்வையில்‌ பிரியமாயிருக்கிற 
அவருடைய கட்டளைகளைக்‌ கடைப்பிடிக்க வேண்டும்‌ (1 யோவா. 3:22). 





அதுபோலவே, நமக்குப்‌ பரிசுத்த ஆவியானவர்‌ அருளப்படுவதற்கு 
முன்பு, தேவனிடத்தில்‌ கேட்டுக்கொள்வதைப்‌ பார்க்கிலும்‌ அதிகமானவை 
நம்மிடம்‌ எதிர்பார்க்கப்படுகின்றன. ஜெபத்தினால்‌ மாத்திரம்‌ பரிசுத்த 
ஆவியானவர்‌ ஒரு நபருக்கு அருளப்பட்டார்‌ என்பதற்கான எந்த ஒரு 
உதாரணமும்‌ வேதாகமத்தில்‌ தரப்பட்டி ர௬ுக்கவில்லை. 


யோவான்‌ சுவிசேஷத்தில்‌ இயேசுவின்‌ போதனை 

பரிசுத்த ஆவியானவரைப்‌ பற்றி இயேசு கூறியிருந்தவற்றில்‌ 
எஞ்சியவைகள்‌ யோவான்‌ சுவிசேஷப்‌ புத்தகத்தில்‌ காணப்படுகின்றன. 
புதிய பிறப்பில்‌ பரிசுத்த ஆவியானவரின்‌ கிரியை (யோவா. 3:3-5) மற்றும்‌ 
ஆவியானவர்‌ உள்ளாக வாசம்பண்ணுதல்‌ (யோவா. 14:17) ஆகியவை மற்ற 
பாடங்களில்‌ கலந்துரையாடப்படும்‌.' யோவான்‌ 14:16, 17, 26; 15:26; 
16:13 ஆகிய வசனங்களில்‌ இயேசுவின்‌ போதனையே இந்தப்‌ பாடத்தில்‌ 
கவனம்‌ செலுத்தப்படும்‌. 


காட்சியமைவு 
பரிசுத்த ஆவியானவர்‌ பற்றி இயேசு கொடுத்த வாக்குத்தத்தத்திற்கான 
காட்சியமைவு மிக மிக முக்கியத்துவம்‌ வாய்ந்ததாக உள்ளது. அந்த 





வேளையில்‌ இயேசு எங்கிருந்தார்‌? அவருடன்‌ இருந்தது யார்‌? அவர்‌ 
யாரிடத்தில்‌ பேசிக்கொண்டிருந்தார்‌? 

இப்பொழுது நாம்‌ ஆழ்ந்து சிந்தித்துக்‌ கொண்டிருக்கும்‌ இவ்விளக்கங்‌ 
கள்‌, இயேசுவும்‌ அவரது சீஷா்களும்‌ மேல்வீட்டில்‌ பஸ்காவையும்‌ கடைசி 
இராப்போஜனத்தையும்‌ ஆசரித்து அங்கிருந்து ளெம்புமுன்‌ கூறப்பட்டவை 
களாய்‌ இருந்தன. இயேசுவும்‌ அவரது சீஷர்களும்‌, ஒரு ஏழை விதவையின்‌ 
எளிய காணிக்கையைக்‌ கவனித்திருந்த இடமாகிய தேவாலயத்தை விட்டுப்‌ 
புறப்பட்ட பின்பு (மாற்‌. 12:41-44; லூக்‌. 21:1-4), அவர்கள்‌ ஒலிவ மலையை 
நோக்கி நடந்தார்கள்‌ (மத்‌. 24:3; மாற்‌. 13:1-3). பஸ்கா நெருங்கிக்‌ 
கொண்டிருந்த அவ்வேளையில்‌ இயேசு, தமது சீஷர்களில்‌ இருவரை (மாற்‌. 
14:13) பஸ்கா பண்டிகைக்கு ஆயத்தம்‌ செய்வதற்காக நகரத்திற்கு (இது 
பெயர்‌ குறிப்பிடப்படவில்லை என்றாலும்‌, இது எருசலேம்‌ நகர்தான்‌ 
என்பது தெளிவு) அனுப்பினார்‌ (மத்‌. 26:18; மாற்‌. 14:14; லூக்‌. 22:10, 11). 
அவர்கள்‌ ஒரு விருந்து அறையை - சகல பொருட்களும்‌ ஆயத்தம்‌ 
பண்ணப்பட்ட ஒரு பெரிய மேல்வீட்டறை - அவர்கள்‌ பஸ்கா உணவை 
உண்ணக்‌ கூடிய இடத்தைக்‌ குறித்து விசாரிக்கும்படி கூறப்பட்டார்கள்‌ 
(மாற்‌. 14:14, 15; லூக்‌. 22:11, 12). 

“சாயங்காலமனபோது, அவர்‌ பன்னிருவரோடுங்கூட அவ்விடத்திற்கு 
வந்தார்‌” (மாற்‌. 14:17). அதாவது, அப்போஸ்கலர்களுடன்‌ இயேசு உணவு 
மேசையில்‌ சாய்ந்தமர்ந்தார்‌ (லூக்‌. 22:14; மத்‌. 26:20). பஸ்கா விருந்தின்‌ 
போது அப்போஸ்தலர்கள்‌ மாத்திரமே இயேசுவுடன்‌ இருந்ததாக 
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அறிவிக்கப்பட்டுள்ளது. 

இயேசுவின்‌ இந்த உரையாடலின்‌ காலவேளை பற்றிய கூற்றினை 
யோவான்‌ கொடுத்தார்‌, அது யோவான்‌ 13-16ல்‌ பதிவு செய்யப்பட்டுள்ளது. 
பஸ்கா உணவு உண்ணப்படுவதற்கு முன்பு, இயேசு தாம்‌ [இவ்வுலகத்தை] 
விட்டுப்‌ புறப்படும்படியான வேளை வந்தது என்று அறிந்தார்‌ என்பதாக 
யோவான்‌ கூறினார்‌ (யோவா. 13:1). “அவர்கள்‌ போஜனம்‌ பண்ணிக்‌ 
கொண்டிருக்கையில்‌, ... இயேசு ... போஜனத்தை விட்டெழுந்து” (யோவா. 
13:2-4). இதை மற்ற சுவிசேஷங்களில்‌ தரப்பட்டுள்ள தகவல்களுடன்‌ 
இணைத்துப்‌ பார்க்கும்போது, பஸ்கா உணவுவேளையில்‌ 
அப்போஸ்கலர்கள்‌ மாத்திரமே இயேசுவுடன்‌ இருந்தனர்‌ என்பதை நாம்‌ 
நிச்சயப்படுத்திக்‌ கொள்ள இயலும்‌. தொடர்ந்து மேல்வீட்டில்‌ நடைபெற்ற 
கலந்துரையாடல்களிலும்‌ நிகழ்ச்சிகளிலும்‌ அவர்கள்‌ மாத்திரமே உள்ளடக்‌ 
கப்பட்டனர்‌. யூதாஸ்‌ அங்கிருந்து புறப்பட்டுச்‌ சென்ற பின்பு, பதினொருவர்‌ 
மாத்திரம்‌ அங்கிருந்தனர்‌ (யோவா. 13:30). இந்த அப்போஸ்கலர்களுடன்‌ 
வேறு யாரையேனும்‌ சேர்த்துக்‌ கற்பனை செய்தல்‌ என்பது இந்தச்‌ 
சூழ்நிலைக்கு மாறானதாக இருக்கும்‌. 


உள்ளடக்கப்பட்ட மக்கள்‌ 

யோவான்‌ 13-16ல்‌ இயேசுவின்‌ கூற்றுக்கள்‌ அப்போஸ்தலா்களுக்கு 
உரைக்கப்பட்ட வையாயிருக்கையில்‌ அவர்‌ அவற்றில்‌, மக்களின்‌ மாறுபட்ட 
குழுக்களைப்‌ பற்றிக்‌ குறிப்பிட்டார்‌. (1) இயேசு, “நீங்கள்‌” என்று 
குறிப்பிட்டபோது, அவர்‌ ஒவ்வொரு கீறிஸ்தவர்களையும்‌ அல்ல, ஆனால்‌ 
அப்போஸ்தலர்களையே அர்த்தப்படுத்தினார்‌. இவ்விதமாக நாம்‌, 
அப்போஸ்தலர்களுக்கு வாக்குத்தத்தம்‌ பண்ணப்பட்ட அதே விஷயங்களை 
மற்ற கிறிஸ்தவர்கள்‌ எதிர்பார்க்க முடியும்‌ என்று முடிவு செய்வதற்குப்‌ புதிய 
ஏற்பாட்டு வசனப்பகுதிகளைச்‌ சார்ந்திருக்க வேண்டும்‌. இப்படிப்பட்ட 
வசனப்பகுதிகள்‌ காணப்படாதிருந்தால்‌, அந்த வாக்குத்தத்தம்‌ அப்போஸ்‌ 
குலார்களைத்‌ தவிர வேறு யாருக்கும்‌ ஏற்படுத்தப்படவில்லை என்பதை நாம்‌ 
ஏற்றுக்கொண்டாக வேண்டும்‌. (2) இயேசு, “அவர்‌,” “அவரை,” “ஒரு 
மனுஷன்‌, ” அல்லது “அவர்கள்‌” என்று கூறியபோது, பொதுவாக அப்போஸ்‌ 





தலர்களுடன்‌ விசுவாசிகள்‌ உள்ளடக்கப்பட்டார்கள்‌ அல்லது (அப்போஸ்‌ 
கலர்கள்‌ இன்றி) மற்றவர்கள்‌ மாத்திரம்‌ குறிப்பிடப்பட்டார்கள்‌. 





“பிள்ளைகளே, இன்னும்‌ கொஞ்சக்காலம்‌ நான்‌ உங்களுடனே கூ. 
இருப்பேன்‌, நீங்கள்‌ என்னைத்‌ தேடுவீர்கள்‌, ...” (யோவா. 13:33). இந்த 
சந்தர்ப்பப்‌ பொருளில்‌, “நீங்கள்‌” என்று இயேசு கூறியபோது, அவர்‌ 
அப்போஸ்தலார்களை மாத்திரம்‌ அர்த்தப்படுத்தினார்‌. இருப்பினும்‌, அடுத்து 
“உங்களுக்கு” (அப்போஸ்தலர்களுக்கு) உரைக்கப்பட்ட கூற்று முன்ன 
தாகவே யூதர்களுக்கு ஏற்படுத்தப்பட்டிருந்தது: “... நான்‌ யூதரோடே 
சொன்னது போல இப்பொழுது உங்களோடும்‌ சொல்லுகிறேன்‌” (யோவா. 
13:33). இவ்விடத்தில்‌ இயேசு அப்போஸ்கதலர்களுக்கு தனிப்பட்ட வகையில்‌ 
பேசிக்‌ கொண்டிருக்கையில்‌, இதே சூழ்நிலையை அப்போஸ்தலர்கள்‌ தவிர 
மற்ற மக்களும்‌ எதிர்கொள்ளும்‌ இன்னொரு சூழ்நிலையை அவர்‌ சுட்டிக்‌ 
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காண்பித்தார்‌. 

“நீங்கள்‌ ஒருவரிலொருவர்‌ அன்பாயிருங்கள்‌, நான்‌ உங்களில்‌ அன்பா 
யிருந்ததுபோல நீங்களும்‌ ஒருவரிலொருவர்‌ அன்பாயிருங்கள்‌ என்றெ 
புதிதான கட்டளையை உங்களுக்குக்‌ கொடுக்கிறேன்‌” (யோவா. 13:34). 
இந்தக்‌ கட்டளை அப்போஸ்தலர்களுக்குத்‌ தரப்பட்டது, ஆனால்‌ புதிய 
ஏற்பாடு, இயேசுவைப்‌ பின்பற்றுகின்ற யாவரும்‌ ஒருவரிலொருவர்‌ 
அன்பாயிருக்க வேண்டும்‌ என்று சுட்டிக்காண்பிக்கிறது (1 யோவா. 3:23). 

“என்‌ கற்பனைகளைப்‌ பெற்றுக்கொண்டு அவைகளைக்‌ கைக்கொள்ளு 
கிறவனே என்னிடத்தில்‌ அன்பாயிருக்கிறான்‌” (யோவா. 14:21௮). இயேசு, 
குகுதிப்படுத்தும்‌ சொற்றொட ருடன்‌, “அவன்‌” என்ற வார்த்தையைப்‌ பயன்‌ 
படுத்துவதன்‌ மூலம்‌, அப்போஸ்தலா்களை மாத்திரம்‌ அல்ல ஆனால்‌ தமது 
கட்டளைகளைக்‌ கடைப்பிடிக்கும்‌ எவரொருவரையும்‌ உள்ளடக்கினார்‌. 

“அவர்கள்‌ என்னைத்‌ துன்பப்படுத்தினதுண்டானால்‌, உங்களையும்‌ 
துன்பப்படுத்துவார்கள்‌” (யோவா. 15:20அ). இவ்வசனப்‌ பகுதியில்‌, 
“அவர்கள்‌” என்ற வார்த்தை அப்போஸ்தலார்களைத்‌ தவிர மற்றவர்களை 
அர்த்தப்படுத்துவதாக இருக்கையில்‌ “நீங்கள்‌” என்பது அப்போஸ்கலர்களை 
மாத்திரம்‌ அர்த்தப்படுத்துகிறது. 

பின்வரும்‌ உரைகள்‌ அப்போஸ்தலர்களுக்கு மாத்திரம்‌ ஏற்படுத்தப்‌ 
பட்டன: 





“அந்தக்‌ காலம்‌ வரும்போது நான்‌ இவைகளை உங்களுக்குச்‌ 
சொன்னேனென்று நீங்கள்‌ நினைக்கும்படி இவைகளை உங்களுக்குச்‌ 
சொல்லியிருக்கேன்‌, நான்‌ உங்களுடனேகூட இருந்தபடியினால்‌ 
ஆரம்பத்திலே இவைகளை உங்களுக்குச்‌ சொல்லவில்லை” (யோவா. 
16:4). 


“நான்‌ பிதாவினிடத்திற்குப்‌ போறெபடியினால்‌ கொஞ்சக்‌ காலத்திலே 
என்னைக்‌ காணாதிருப்பீர்கள்‌,” (யோவா. 16:16௮அ). 


“இவைகளை நான்‌ உவமைகளாய்‌ உங்களுடனே பேசுகிறேன்‌, காலம்‌ 
வரும்‌, அப்பொழுது நான்‌ உவமைகளாய்‌ உங்களுடனே பேசாமல்‌, 
பிதாவைக்குறித்து வெளிப்படையாக உங்களுக்கு அறிவிப்பேன்‌” 
(யோவா. 16:25). 


“இதோ, நீங்கள்‌ சிதறுண்டு, அவனவன்‌ தன்தன்‌ இடத்துக்குப்‌ போய்‌, 
என்னைத்‌ தனியே விட்டுவிடுங்காலம்‌ வரும்‌, அது இப்பொழுது 
வந்திருக்கிறது,” (யோவா. 16:32௮அ). 


இந்த வேளைகளில்‌ இயேசு “நீங்கள்‌” என்ற சொல்லைப்‌ பயன்படுத்திய 
போது, அவர்‌ அப்போஸ்தலர்களையே திட்டவட்ட மாகக்‌ குறிப்பிட்டார்‌. 
இதே பலன்களை வேறு எவரும்‌ எதிர்பார்க்க முடியும்‌ என்று வேறு வேத 
வசனங்கள்‌ எதுவும்‌ சுட்டிக்காண்பிக்கவில்லை என்றால்‌, இந்த உரைகள்‌ 
அப்போஸ்கலர்களுக்கு நடை முறைப்படுத்தப்படுவதாய்‌ இருக்கும்‌ மற்றும்‌ 
வேறு எவருக்கும்‌ அல்ல. இது புரிந்துகொள்ள வேண்டிய முக்கியமான 
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கருத்தாக உள்ளது, ஏனென்றால்‌ யோவான்‌ சுவிசேஷத்தின்‌ இப்பகுதியில்‌ 
பரிசுத்த ஆவியானவரின்‌ ஊழியம்‌ பற்றிய இயேசுவின்‌ வாக்குத்தத்தங்கள்‌ 
அப்போஸ்கலர்களுக்கு மாத்திரமே உரியவைகளாய்‌ இருந்தன. 


வாக்குத்தத்தம்‌ பண்ணப்பட்ட ஆவியானவர்‌ 

பரிசுத்த ஆவியானவரின்‌ வருகை குறித்து இயேசுவின்‌ வாக்குத்தத்த 
மானது அப்போஸ்கலர்களுக்கு மாத்திரம்‌ ஏற்படுத்தப்பட்டது (யோவா. 
14:16-26; 15:26, 27; 16:7-15). இது இவ்வசனங்களின்‌ சந்தர்ப்பப்‌ 
பொருளினால்‌ தெளிவாகிறது: “நான்‌ உங்களுடனே தங்கியிருக்கையில்‌ 
இவைகளை உங்களுக்குச்‌ சொன்னேன்‌” (யோவா. 14:25); “நீங்களும்‌ 
ஆதிமுதல்‌ என்னுடனேகூட இருந்தபடியால்‌ எனக்குச்‌ சாட்சிகளாயிருப்பிர்‌ 
கள்‌” (யோவா. 15:27); “இன்னும்‌ அநேகங்காரியங்களை நான்‌ உங்களுக்குச்‌ 
சொல்லவேண்டியதாயிருக்கிறது, அவைகளை நீங்கள்‌ இப்பொழுது 
காங்கமாட்டீர்கள்‌” (யோவா. 16:12). இயேசு யாருடன்‌ தங்கியிருந்தாரோ, 
யார்‌ சாட்சி உரைக்க வேண்டியிருந்ததோ, யார்‌ அவரது ஊழியத்தின்‌ 
தொடக்கம்‌ முதல்‌ அவருடன்‌ இருந்தார்களோ, மற்றும்‌ யார்‌ அந்த 
வேளையில்‌ அவரது முழுமையான போதனையைக்‌ தாங்க இயலாத 
வர்களாய்‌ இருந்தார்களோ, அவர்களுக்கு இந்தக்‌ கூற்றுகள்‌ உரைக்கப்‌ 
பட்டது. இக்குறிப்புகள்‌ அப்போஸ்தலர்களைச்‌ சுட்டிக்காண்பிக்கின்றன. 

ஆவியானவர்‌ வரும்போது அவர்‌ என்ன செய்வார்‌ என்று இயேசு 
வாக்குத்தத்தம்‌ செய்திருந்ததும்‌ கூட, இதில்‌ அப்போஸ்தலர்கள்‌ மாத்திரமே 
உள்ளடக்கப்பட்டிருந்தனர்‌ என்பதைச்‌ சுட்டிக்காண்பிக்றெது. அவர்‌, 
(1) அவர்களுக்கு எல்லாவற்றையும்‌ போதிப்பார்‌, (2) இயேசு கூறிய 
யாவற்றையும்‌ அவர்களுக்கு நினைப்பூட்டுவார்‌, (3) அவர்களை சகல 
சத்தியத்திற்குள்ளும்‌ வழிநடத்துவார்‌ மற்றும்‌ (4) வரவிருக்குங்‌ காரியங்களை 
அவர்களுக்குக்‌ காண்பிப்பார்‌ (யோவா. 14:26; 16:13). 





இதே விஷயத்தை ஆவியானவர்‌ இன்றைய நாட்களில்‌ மக்களுக்குச்‌ 
செய்தார்‌ என்றால்‌ என்ன நடக்கும்‌? (1) அவர்களுக்கு வேதாகமம்‌ 
தேவைப்படாது. ஆவிக்குரிய வகையில்‌ அவசியமான அறிவு யாவற்றையும்‌ 
ஆவியானவரே அவர்களுக்கு அருளுவார்‌. (2) அவர்கள்‌ இயேசுவின்‌ 
போதனையை வாசிக்கத்‌ தேவைப்படாது. இயேசு கூறிய ஒவ்வொன்றை 
யும்‌ ஆவியானவரே அவர்களுக்கு நினைப்பூட்டுவார்‌. (3) அவர்கள்‌ 
படிப்பதற்கான அடிப்படைக்‌ காரணம்‌ எதையும்‌ கொண்டிருக்க மாட்டார்‌ 
கள்‌. ஆவியானவர்‌ அவர்களைச்‌ சகல சத்தியத்திற்குள்ளும்‌ வழிநடத்துவார்‌. 
(4) அவர்கள்‌ என்ன கூற அல்லது போதிக்க வேண்டும்‌ என்பதை முன்னதாக 
ஆயத்தம்‌ செய்யத்‌ தேவை இராது. அவர்களுக்குச்‌ சரியான வார்த்தைகளை 
ஆவியானவரே கொடுப்பார்‌ (மத்‌. 10:19, 20). (5) ஆவியானவரால்‌ ஏவுதல்‌ 
பெற்ற பவுலைப்‌ போல்‌ (கலா. 1:11, 12), அவர்களுக்கு அறிவுறுத்துதல்‌ 
தேவைப்படாது, ஆனால்‌ அவர்கள்‌ ஆவியானவர்‌ மூலம்‌ இயேசுவிட மிருந்து 





நேரடியாகத்‌ தங்கள்‌ போதனையைப்‌ பெற்றுக்கொள்ளுவார்கள்‌ (எபே. 
3:3-5). (6) அவர்களின்‌ போதனையானது வேதாகமத்தை எழுதிய ஏவுகல்‌ 





பெற்ற எழுத்தாளர்களின்‌ போதனைக்குச்‌ சமமானதாக இருக்கும்‌. 
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வேதாகமத்தை எழுதியவர்களை வழிநடத்திய அதே ஆவியானவர்‌ 
அவர்களையும்‌ வழிநடத்துவார்‌. (7) அவர்கள்‌ தவறுகள்‌ எதுவுமின்றி 
பேசவும்‌ எழுதவும்‌ கூடும்‌. வேதாகமத்தை எழுதியவர்கள்‌ தேவனுடைய 
[அந்தச்‌] செய்தியைத்‌ தவறற்ற வகையில்‌ எழுதுவதற்கு ஆவியானவரால்‌ 
வழிநடத்தப்பட்டி ருந்தனர்‌. நாம்‌, இந்த உண்மையின்‌ அடிப்படையில்‌, 
வேதாகமம்‌ முழுமையானது மற்றும்‌ தவறற்றது என்ற விசுவாசத்தைக்‌ 
கொண்டிருக்க முடியும்‌. (8) அவர்கள்‌ எதிர்‌ காலத்தினுள்‌ உற்றுப்‌ பார்க்க 
முடிந்தவர்களாக, வரவிருப்பது என்ன என்பதை அறிந்தவர்களாக 
இருப்பார்கள்‌. அவர்கள்‌ இன்றைய நாட்களில்‌ தங்களை ஆவியியல்‌ சார்ந்த 
வர்கள்‌, உளம்சார்‌ அறிஞர்கள்‌ மற்றும்‌ வருவதை உரைப்பவர்கள்‌ என்று 
அழைத்துக்கொள்பவர்களைக்‌ காட்டிலும்‌ மிகத்‌ துல்லியமாக முன்னுரைத்‌ 
குல்களை ஏற்படுத்தக்கூடியவர்களாய்‌ இருப்பார்கள்‌. 

அப்போஸ்தலர்களுடன்‌ கீர்க்கதரிசிகளும்‌ வெளிப்படுத்துதல்களைப்‌ 
பெற்றுக்‌ கொண்டார்கள்‌ என்று வேத வசனங்கள்‌ போதிக்கின்றன (எபே. 
3:3-5). இவர்கள்‌ அப்போஸ்கலர்களின்‌ கைகள்‌ தங்கள்மீது வைக்கப்பட்ட 
தினால்‌ ஆவியானவரின்‌ வரங்கள்‌ பொழியப்பட்டவர்களாய்‌ இருந்தனர்‌ 
(அப்‌. 6:6). இவ்விதமாக, வசனமானது எழுத்து வடிவத்தில்‌ கிடைக்கும்‌ 
முன்பு, அது ஆவியானவரின்‌ உதவியால்‌ வாய்ச்‌ சொல்‌ மூலமாகத்‌ தரப்பட 
முடிந்தது. 

அப்போஸ்தலர்களுக்கு எல்லா விஷயங்களும்‌ போதிக்கப்பட்டன, 
இயேசு பேசியிருந்த யாவையும்‌ நினைப்பூட்டப்பட்டன, மற்றும்‌ சகல 
சத்தியத்திற்குள்ளும்‌ வழிநடத்தப்பட்டனர்‌ என்றிருக்கையில்‌, மற்றவர்கள்‌ 
ஒரு பகுதி வெளிப்படுத்துதல்‌ மாத்திரமே பெற்றுக்கொண்டனர்‌ என்பதே 
அப்போஸ்கலர்களுக்கும்‌, தீர்க்கதரிசன வரங்களைப்‌ பெற்றுக்கொண்ட 
மற்ற கிறிஸ்தவர்களுக்கும்‌ இடையில்‌ இருந்த வேறுபாடாகும்‌. அவர்கள்‌ 
அறிய வேண்டிய யாவற்றையும்‌ ஆவியானவர்‌ வெளிப்படுத்தியிருந்ததால்‌, 
அப்போஸ்தலர்கள்‌ சத்தியத்தை அறிந்துகொள்வதற்கு வேறு யாரையும்‌ 
சார்ந்திருக்க வேண்டியிருந்தது இல்லை. மற்ற கிறிஸ்தவர்கள்‌, அவர்களுக்கு 
சில சத்தியங்கள்‌ வெளிப்படுத்தப்‌ பட்டிருந்தாலும்‌ அவர்கள்‌ (யோவா. 
14:26), முழுமையான வெளிப்படுத்துதலைப்‌ பெறுவதற்கு அப்போஸ்தலர்‌ 
களையே சார்ந்திருக்க வேண்டியிருந்தது (2 தீமோ. 2:2). 





தேற்றரவாளன்‌ 
ஆவியானவரை ஒரு தேற்றரவாளன்‌ (G%.: 0௭7௭472102) என்று இயேசு 
உரைத்தார்‌. 


[புதிய ஏற்பாட்டின்‌] மொழியியல்‌ பின்னணியைச்‌ சார்ந்திருந்த 
[யூதமார்க்கத்து அமைந்தவர்களின்‌ இலக்கியத்தில்‌], இவ்வார்த்தை 
யானது சாதாரணமாகப்‌ பயன்படுத்தப்பட்ட வகையில்‌, சட்ட பூர்‌ 
வமான அர்த்தம்‌ கொண்டிருந்தது மற்றும்‌ இது இன்னொருவர்‌ 
முன்னிலையில்‌ ஒருவருக்காகப்‌ பேசும்‌ வேறொருவரைக்‌ 
குறிப்பிட்டது.” 
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பரிசுத்த ஆவியானவருக்கு நடைமுறைப்படுத்தப்பட்ட வகையில்‌, 
இந்த கிரேக்க வார்த்தையானது எந்த ஒரு ஆங்கில வார்த்தையினாலும்‌ 
போதுமான அளவு மொழிபெயர்க்கப்பட இயலாத அளவுக்கு 
வளம்மிக்க அர்த்தம்‌ கொண்டுள்ளது. K]Vயில்‌ உள்ள “Comforter” 
என்பது, ஆறுதல்‌ அளிப்பவர்‌ மட்டுமல்ல ஆனால்‌ பலப்படுத்தி, உதவி 
செய்து மற்றும்‌ ஆலோசனை அளித்து என்ற முழுக்கருத்தில்‌ எடுத்துக்‌ 
கொள்ளப்பட்டால்‌ எந்த வார்த்தையையும்‌ போல்‌ திருப்தியளிப்பதாக 
உள்ளது, இது ஒரு சட்ட அதிகாரி தனது வாடிக்கையாளருக்கு சட்ட 
பூர்வமான ஆலோசனை அளித்தல்‌ போன்ற அதிகாரத்துவம்‌ 
உடையதாகும்‌.” 


அப்போஸ்தலர்களுடன்‌ இயேசு இருந்த வரையில்‌, அவர்களுக்கு அவர்‌ 
ஆலோசனையாளராக, உதவியாளராக மற்றும்‌ தேற்றரவாளராக இருந்தார்‌. 
இயேசு சென்ற பின்பு, அவரது இடத்தில்‌ இருப்பதற்காகப்‌ பரிசுத்த 
ஆவியானவர்‌ வந்தார்‌. இயேசு தமது அப்போஸ்தலர்களுக்கு, “நான்‌ 
பிதாவை வேண்டிக்‌ கொள்ளுவேன்‌, அப்பொழுது ... வேறொரு 
தேற்றரவாளனை அவர்‌ உங்களுக்குத்‌ தந்தருளுவார்‌” (யோவா. 14:16); 
“நான்‌ உங்களைத்‌ திக்கற்றவர்களாகவிடேன்‌, உங்களிடத்தில்‌ வருவேன்‌” 
(யோவா. 14:18) என்று வாக்களித்திருந்தார்‌. இயேசு தாமே அவர்களிடம்‌ 
திரும்பி வருவதாக அர்த்தப்படுத்தவில்லை; மாறாக அவர்‌, பரிசுத்த 
ஆவியானவர்‌ மூலம்‌ அவர்களிடத்திற்குத்‌ திரும்பி வருவதாக அர்த்தப்‌ 
படுத்தினார்‌. பிற்பாடு அவர்களிடத்தில்‌ இயேசு, “நான்‌ உங்களுக்கு 
உண்மையைச்‌ சொல்லுகிறேன்‌, நான்‌ போகிறது உங்களுக்குப்‌ பிரயோஜன 
மாயிருக்கும்‌, நான்‌ போகாதிருந்தால்‌, தேற்றரவாளன்‌ உங்களிடத்தில்‌ 
வரார்‌, நான்‌ போவேனேயாகில்‌ அவரை உங்களிடத்திற்கு அனுப்புவேன்‌” 
என்று கூறினார்‌ (யோவா. 16:7). இயேசு அவர்களிடத்திற்கு வந்த 
உதவியாளரான பரிசுத்த ஆவியாக இருக்க மாட்டார்‌; அவர்‌ இன்னொரு 
தேற்றரவாளனை (யோவான்‌ 14:16), பரிசுத்த ஆவியானவரை அவர்களுடன்‌ 
இருக்கும்படிக்கு அனுப்புவார்‌. 








காலம 

இயேசு உயிர்த்தெழுந்த அன்று மாலையில்‌, தமது அப்போஸ்தலர்‌ 
களின்மேல்‌ ஊதினபின்பு கூறியது (யோவா. 20:19), அப்போஸ்கலர்கள்மீது 
பரிசுத்த ஆவியானவர்‌ எப்போது வந்தார்‌ என்பது குறித்துச்‌ சிலரை 
வியப்படையச்‌ செய்துள்ளது. அந்த வேளையில்‌ இயேசு, “பரிசுத்த 
ஆவியைப்‌ பெற்றுக்கொள்ளுங்கள்‌”” என்று கூறியிருந்தார்‌ (யோவா. 
20:22). 

இதை நாம்‌, இயேசுவினால்‌ இந்த நிகழ்ச்சிக்குச்‌ சற்று முன்னர்‌, அவர்‌ 
கர்த்தருடைய பந்தியை ஏற்படுத்தியபோது அவரால்‌ பேசப்பட்ட 
வார்த்தைகளைப்‌ போலவே புரிந்துகொள்ள வேண்டும்‌ என்பது தெளிவு. 
அவர்‌, “இது பாவமன்னிப்புண்டாகும்படி, அநேகருக்காகச்‌ சிந்தப்படுநெ 
புது உடன்படிக்கைக்குரிய என்னுடைய இரத்தமாயிருக்கிறது” (மத்‌. 26:28) 
என்று கூறினார்‌. இயேசு, தமது இரக்கம்‌ சிந்தப்படுவதற்கு முன்னதாகவே, 
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அது “சிந்தப்படுகிறது” என்று கூறினார்‌. எதிர்கால நிகழ்ச்சிகளை, அவை 
நடைபெறுவதற்கு முன்னதாகவே அவைகள்‌ ஏற்கனவே நடைபெற்று 
விட்டதாக இயேசு பேச முடிந்த வகையில்‌ அவை நிச்சயமானவைகளாக 
இயேசு கண்டார்‌ என்பது தெளிவு. இதே விஷயம்‌ பரிசுத்த ஆவியானவர்‌ 
அருளப்படுதலைப்‌ பற்றியும்‌ உண்மையானதாக இருக்க வேண்டும்‌. 

யோவான்‌ சுவிசேஷத்தின்படி, இயேசு மகிமைப்பட்ட பின்பு பரிசுத்த 
ஆவியானவர்‌ அருளப்பட வேண்டியதாயிருந்தது (யோவா. 7:39). இயேசு 
தமது மரணத்தின்‌ மூலமாக மகுமைப்படுத்தப்பட இருந்ததாகக்‌ கூறினார்‌ 
(யோவா. 12:23, 24) மற்றும்‌ அவரது மரணம்‌, உயிர்த்தெழுதல்‌ ஆகிய 
வற்றிற்குப்‌ பின்பு அவர்‌ தமது மகிமையில்‌ பிரவேசிப்பதாயிருந்தார்‌ (லூக்‌. 
24:26; பிலி. 2:8-11; 1 தீமோ. 3:16ஐயும்‌ காணவும்‌). 

இயேசு பரலோகத்திற்குத்‌ திரும்பச்‌ செல்லுவதற்கு சற்று முன்பு, 
அப்போல்கலர்கள்‌ எருசலேமை விட்டுப்‌ போகாதிருக்கும்படி அவர்‌ 
கூறினார்‌. அவர்கள்‌ “சில நாட்களுக்குள்‌” (அப்‌. 1:4, 5; லூக்‌. 24:49ஐயும்‌ 
காணவும்‌) பரிசுத்த ஆவியானவரால்‌ ஞானஸ்நானம்‌ பெறக்‌ காத்திருக்க 
வேண்டியதாயிருந்தது. பத்து நாட்களுக்குப்‌ பின்பு யூதர்களின்‌ 





பண்டிகையான பெந்தெகொஸ்தேயன்று (அப்‌. 2:1-4) ஆவியானவர்‌ 
பலத்தோடே அவர்கள்மேல்‌ வந்தார்‌ (அப்‌. 1:8). இயேசு அவர்கள்மீது 
ஊதியபோது அவர்கள்‌ பரிசுத்த ஆவியைப்‌ பெறவில்லை. 


முடிவுரை 

இயேசு தமது இடத்தில்‌ அப்போஸ்தலர்களுக்குப்‌ பரிசுத்த ஆவியான 
வர்‌ ஒரு தேற்றரவாளனாக இருப்பார்‌ என்று வாக்குத்தத்தம்‌ 
செய்ததன்மூலம்‌ அவர்களைத்‌ தமது பிரிவுக்கு ஆயத்தம்‌ செய்தார்‌. அவர்கள்‌ 
இயேசு பிரிந்து சென்ற பின்பு இக்கற்றவார்களாக விடப்படுவதில்லை, ஆனால்‌ 
ஆவியானவர்‌ அவர்களுக்கு அருளப்படுவார்‌. ஆவியானவர்‌ மூலமாக 
இயேசு அவர்களுடன்‌ தொடர்ந்து இருப்பார்‌. இவ்வாறு அவர்களுக்கு அவர்‌ 
ஆவிக்குரிய பலத்தைக்‌ கொடுப்பார்‌ மற்றும்‌ அவர்கள்‌ உலகெங்கும்‌ சென்று 
சகல சிருஷ்டிக்கும்‌ சுவிசேஷத்தைப்‌ பிரசங்கிக்கும்‌ போது (மாற்‌. 16:15) சகல 
சத்தியத்திற்குள்ளும்‌ வழிநடத்துவார்‌. 


குறிப்புகள்‌ 

பரிசுத்த ஆவியானவரின்‌ ஞானஸ்நானம்‌, ஆவியானவரின்‌ அற்புத வரங்கள்‌, 
மனமாற்றம்‌ மற்றும்‌ ஆவியானவர்‌ உள்ளாக வாசம்‌ பண்ணுதல்‌ ஆகியவை பற்றிய 
பாடங்களில்‌ நாம்‌, பரிசுத்த ஆவியானவரைப்‌ பெறுவதற்கு முன்பு ஜெபத்தைக்‌ 
காட்டிலும்‌ அதிகமானவற்றைச்‌ செய்ய வேண்டும்‌ என்று சுட்டிக்காண்பிக்கும்‌ 
வசனப்பகுதிகளைக்‌ கலந்துரையாடுவோம்‌. 2௪. 18. Jewett, “paraclete,” The Zondervan 
Pictorial Encyclopedia of the Bible, vol. 4, ed. Merrill C. Tenney (Grand Rapids, Mich.: 
Zondervan, 1975), 597. “Advocate,” The New International Dictionary of the Bible, eds. 
J. D. Douglas and Merrill C. Tenney (Grand Rapids, Mich.: Zondervan, 1987), 20. 
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3 


பரிசுத்த ஆவியானவரும்‌ 
வெளிர்பருத்துதலும்‌ 


“இன்னும்‌ அநேகங்காரியங்களை நான்‌ உங்களுக்குச்‌ சொல்ல 
வேண்டியதாயிருக்றெது, அவைகளை நீங்கள்‌ இப்பொழுது தாங்க 
மாட்டீர்கள்‌. சத்திய ஆவியாயெ அவர்‌ வரும்போது, சகல சத்தியத்‌ 
தற்குள்ளும்‌ உங்களை நடத்துவார்‌, அவர்‌ தம்முடைய சுயமாய்ப்‌ பேசாமல்‌, 
தாம்‌ கேள்விப்பட்டவைகள்‌ யாவையஞ்‌ சொல்லி, வரப்போகிற 





காரியங்களை உங்களுக்கு அறிவிப்பார்‌. அவர்‌ என்னுடையகில்‌ எடுத்த 
உங்களுக்கு அறிவிப்பகினால்‌ என்னை மகிமைப்படுத்துவார்‌” (யோவா. 
1612-14). 


மனிதகுலத்திற்குத்‌ தேவனுடைய செய்தியைத்‌ தேர்ந்துகொள்ளப்‌ 
பட்ட மனிதர்கள்‌ எடுத்துரைக்கும்படிக்கும்‌ அவரது வசனத்தை எழுதும்‌ 
படிக்கும்‌ அவர்களுக்குப்‌ போதித்தல்‌ என்பது பரிசுத்த ஆவியானவரின்‌ 





பிரதானமான பொறுப்பாக உள்ளது. வேதாகமத்தில்‌, ஆவியானவர்‌ 
மூலமாக தேவன்‌ அறியச்‌ செய்த வெளிப்படுத்துதல்‌ அடங்கியுள்ளது. 


ஆவியானவர்‌ செய்தியை எவ்வாறு 
வெளிப்படுத்தினார்‌? 

பவுல்‌, theopustos (“தேவன்‌ சுவாசித்தார்‌”?) என்ற வார்த்தையைப்‌ 
பயன்படுத்தினார்‌, இது, வேதவாக்யெங்கள்‌ எவ்வாறு கொடுக்கப்பட்டன 
என்று விவரிப்பதாக “தேவ [ஆவியால்‌] ஏவப்பட்டது” என்று மொழி 
பெயர்க்கப்பட்டுள்ளது: “வேதவாக்கியங்களெல்லாம்‌ தேவ ஆவியினால்‌ 
அழுளப்பட்டிருக்றெது. தேவனுடைய மனுஷன்‌ தேறினவனாகவும்‌, எந்த 
நற்கிரியையுஞ்‌ செய்யத்‌ தகுதியுள்ளவனாகவும்‌ இருக்கும்படியாக, 
அவைகள்‌ உபசேசசத்துக்கும்‌, கடிந்துகொள்ளுதலுக்கும்‌, சர்திருத்தலுக்கும்‌, 
நீதியைப்‌ படிப்பிக்குதலுக்கும்‌ பிரயோஜனமுள்ளவைகளாயிருக்கிறது” 
(2 தீமோ. 3:16, 17). இவ்வசனப்பகுதியானது தேவன்‌ பயன்படுத்திய 
வழிமுறைகளை விளக்கப்படுத்துவதில்லையாதலால்‌, தேவன்‌ தமது 
வசனத்தை எவ்வாறு வெளிப்படுத்தினார்‌ என்பதை அறிவதற்கு நாம்‌, மற்ற 
வசனப்பகுதிகளைப்‌ படிக்க வேண்டும்‌. 

தேவன்‌, வேத வசனங்களைப்‌ பரிசுத்த ஆவியானவரின்‌ வழிநடத்துதல்‌ 
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மூலமாக, தேர்ந்துகொள்ளப்பட்ட மனிதர்களுக்குக்‌ கொடுத்தார்‌ என்று 
வேதாகமம்‌ போதிக்கிறது. வேத வசனங்களை எழுதியவர்கள்‌ தாங்கள்‌ 
எழுதியவற்றைத்‌ தங்கள்‌ சொந்தக்‌ கருத்தில்‌ இருந்து தோற்றுவிக்கவில்லை. 
அவர்கள்‌ எழுதிய யாவையும்‌ பரிசுத்த ஆவியானவரால்‌ அவர்களுக்கு 
வெளிப்படுத்தப்பட்டன. 

அதுபோலவே, இயேசு தமது அப்போஸ்தலர்களுக்கு (மத்‌. 10:2-4), 
“... எப்படிப்‌ பேசுவோம்‌ என்றும்‌ என்னத்தைப்‌ பேசுவோம்‌ என்றும்‌ 
கவலைப்படாதிருங்கள்‌, நீங்கள்‌ பேச வேண்டுவது அந்நேரத்தில்‌ உங்களுக்கு 
அருளப்படும்‌. பேசுகிறவர்கள்‌ நீங்கள்‌ அல்ல, உங்கள்‌ பிதாவின்‌ 
ஆவியானவரே உங்களிலிருந்து பேசுறெவர்‌” என்று கூறினார்‌ (மத்‌. 10:19, 
20). இயேசு என்ன வாக்களித்தார்‌ என்பதைக்‌ கவனியுங்கள்‌: (1) அவர்கள்‌ 
தாங்கள்‌ கூறுவதை “எவ்வாறு” விளக்கப்படுத்துவது என்று கவலைப்படக்‌ 
கூடாது. (2) அவர்கள்‌ தாங்கள்‌ “என்ன” கூறுவது என்று கவலைப்படக்‌ 
கூடாது. அவர்களின்‌ தைரியத்துற்கு (3) அவர்கள்‌ பேச வேண்டியவை 
அவர்களுக்கு “அருளப்படும்‌” என்பது காரணமாயிருந்தது, ஆனால்‌. 
(4) பேசப்போவது அவர்களல்ல, ஆனால்‌ (5) ஆவியானவரே 
“அவர்களுக்குள்‌” இருந்து பேசுவார்‌. 

ஆகையால்‌, அப்போஸ்தலர்கள்‌ போதித்தவை அவர்களிடத்தில்‌ 
இருந்து தோற்றுவிக்கப்படவில்லை. அவர்களின்‌ வார்த்தைகள்‌ பரிசுத்த 
ஆவியானவரால்‌ அவர்களுக்கு அருளப்பட்டன (1 கொரி. 2:13). இந்த 
கருத்தை மறுத்துரைப்பவர்கள்‌, [வேதாகமப்‌ புத்தகங்களின்‌] எழுத்தாளர்‌ 
கள்‌ தங்கள்‌ சொந்த நடையில்‌ எழுதியபடியால்‌, இந்த எழுத்தாளர்கள்‌, 
ஏவுதல்‌ பெற்ற போதனையைத்‌ தங்கள்‌ சொந்த வார்த்தைகளில்‌ கொடுக்க 
ஏதுவாக, சிந்தனைகள்‌ மாத்திரமே அருளப்பட்டிருக்க வேண்டும்‌ என்று 
சுட்டிக்காண்பிக்கின்றனா்‌. இது அனாவசியமான ஒரு முடிவாக உள்ளது 
மற்றும்‌ இது, என்ன நடக்கும்‌ என்று இயேசு கூறியதற்கு நேர்மாறானதாக 
உள்ளது. 


தங்கள்‌ நடைகளைப்‌ பயன்படுத்தினர்‌ 

பரிசுத்த ஆவியானவர்‌ ஒவ்வொரு எழுத்தாளரின்‌ சொல்வளத்தையும்‌ 
சொந்த மொழியையும்‌ பயன்படுத்தியிருப்பார்‌ என்றால்‌, தேவனுடைய 
வசனத்தை வெளிப்படுத்துவதற்கு, அவர்‌ ஏன்‌ ஒரு தனிச்சிறந்த நடையையும்‌ 
விளக்கப்படுத்துதலின்‌ வகையையும்‌ பயன்படுத்தியிருக்கக்‌ கூடாது? 
திறமைவாய்ந்த ஒரு இசையமைப்பாளர்‌ ஒரே மெட்டைப்‌ பல்வேறு 
இசைக்கருவிகளில்‌ இசைக்க முடியும்‌. பயிற்சி பெற்ற கவனிப்பாளர்‌ ஒருவர்‌ 
ஒரு மெட்டைக்‌ கவனித்து, பயன்படுத்தப்படும்‌ இசைக்கருவி எது என்று 
அடையாளம்‌ காணமுடியும்‌. ஒவ்வொரு இசைக்‌ கருவியும்‌ வெவ்வேறு 
ஒலியைக்‌ கொண்டுள்ளது, ஆனால்‌ நன்கு இசைக்கப்பட்ட மெட்டு என்பது 
எப்போதுமே ஓரே மாதிரியாகவே உள்ளது. அவ்வாறே, ஏவுதல்‌ பெற்ற 
ஓவ்வொரு தனிநபரின்‌ எழுத்து நடையை ஆவியானவர்‌ பயன்படுத்தினார்‌. 
அவர்தாம்‌ கூறவிரும்பியவற்றை மிகச்‌ சரியாகக்‌ கூறினார்‌, அதே வேளையில்‌ 
அந்த மனிதரின்‌ வெளிப்படுத்தும்‌ வகையைப்‌ பயன்படுத்திக்‌ கொண்டார்‌. 
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R. 0. 11. லென்ஸ்கி அவர்கள்‌ பின்வருமாறு மிகச்‌ சரியாக உற்றுக்‌ 
கவனித்துள்ளார்‌, 


சுவிசேஷத்தைப்‌ பதிவுசெய்தபோது, ஒவ்வொரு எழுத்தாளரின்‌ 
சொற்களின்‌ வளத்தையும்‌ அவரவரின்‌ தனிப்பட்ட நடையையும்‌ 
ஆவியானவர்‌ பயன்படுத்தினார்‌ என்ற உண்மையானது, ஆவியான 
வரின்‌ போதனையில்‌ இருந்து இயந்திரத்தனமான ஒவ்வொன்றும்‌ 
நீக்கப்பட்டது என்பதைக்‌ காண்பிக்கிறது. அவர்‌ எல்லா எழுத்தாளர்‌ 
களையும்‌ ஒரே விதமான சொற்களின்‌ வளம்‌ மற்றும்‌ ஒரே விதமான 
நடை ஆகியவற்றைப்‌ பயன்படுத்தும்படி வற்புறுத்தி இருப்பா 
ரென்றால்‌, அவர்‌ இயந்திரத்தனமாகச்‌ செயல்பட்டாரோ என்று நாம்‌ 
சந்தேகம்‌ அடையலாம்‌, மற்றும்‌ அப்போதுதான்‌ நாம்‌ தவறாகப்புரிந்து 
கொள்ள வேண்டிய நிலை ஏற்படும்‌. மாறுபட்ட எழுத்தாளர்களில்‌, 
தெய்வீக எஜமானப்‌ போதகர்‌ ஏற்படுத்திய இயக்கம்‌ கொண்ட பயன்‌ 
பாட்டிலிருந்து விளைந்த பல்வகைத்‌ தன்மை யாவற்றிலும்‌ 
எழுச்சிமிக்க உண்மையொன்று நிலைநிற்றெது: எந்த ஒரு 
எழுத்தாளரும்‌ ஒரு தவறான குறிப்பை உச்சரிக்கவில்லை, தவறான 
வார்த்தை அல்லது சொற்றொடரைப்‌ பயன்படுத்தவில்லை, அல்லது 
இன்னொரு பரிசுத்த எழுத்தாளர்‌ வேறுபட்ட நடையில்‌ 
வெளிப்படுத்தியதற்கு நேர்‌ மாறானதைத்‌ தனது நடையில்‌ ஒரு 
கூற்றில்கூட அவர்‌ விளக்கப்படுத்தவில்லை.' 


தங்கள்‌ வார்த்தைகளைப்‌ பயன்படுத்தினர்‌ 

ஏவுதல்‌ பெற்ற மனிதர்களுக்கு ஆவியானவர்‌ “வார்த்தைகளில்‌” 
செய்தியை வெளிப்படுத்தினார்‌ என்றும்‌ பவுல்‌ போதித்தார்‌. அவர்‌, 
“நாங்களோ உலகத்தின்‌ ஆவியைப்‌ பெறாமல்‌, தேவனால்‌ எங்களுக்கு 
அருளப்பட்டவைகளை அறியும்படிக்குத்‌ தேவனிலிருந்து புறப்படுகிற 
ஆவியையே பெற்றிருக்கிறோம்‌. அவைகளை நாங்கள்‌ மனுஷஞானம்‌ 
போதிக்கிற வார்த்தைகளாலே பேசாமல்‌, பரிசுத்த ஆவி போதிக்கிற 
வார்த்தைகளாலே பேசி, ஆவிக்குரியவைகளை ஆவிக்குரியவைகளோடே 
சம்பந்தப்படுத்திக்‌ காண்பிக்கிறோம்‌” என்று எழுதினார்‌ (1 கொரி. 2:12, 13). 
பவுல்‌, ஆவிக்குரிய விஷயங்களை ஆவியானவர்‌ போதித்த “வார்த்தை 
களிலேயே” விளக்கப்படுத்தினார்‌. 

லென்ஸ்கி அவர்கள்‌, “அப்போஸ்தலர்கள்‌ பேசிய வார்த்தைகள்‌ யாவும்‌ 
அவர்களுக்கு ஆவியானவராலேயே போதிக்கப்பட்டன. “வார்த்தை 
களுக்குக்‌ கூட அவரே அவர்களின்‌ போதகராக இருந்தார்‌. இது வேத 
வசனங்கள்‌ முழுவதிலும்‌ போதிக்கப்பட்ட நேர்மறையான வார்த்தை 
ரீதியான ஏவுகலாக உள்ளது. மற்றும்‌ இது, வேக வசனங்களில்‌ உண்மையாக 
மற்றும்‌ உண்மை நிறைந்த உறுதியாக உள்ளது” என்று கூறினார்‌.” 
சிந்தனைகளை மாத்திரம்‌ வெளிப்படுத்துவதற்குப்‌ பதிலாக, ஆவியானவர்‌ 
தாம்‌ ஏவியவா்களுக்கு, அவர்கள்‌ பயன்படுத்த வேண்டிய 
வார்த்தைகளையும்கூட அப்படியே கொடுக்கார்‌. 

1 கொரிந்தியர்‌ 2:12, 13 வசனங்கள்‌, வேத வசனங்களின்‌ எழுத்துக்கள்‌ 
ஆவியானவரால்‌ ஏவப்பட்டிருப்பது எப்படி என்பதைப்‌ புரிந்துகொள்ளு 


30 


தலுக்கு முக்கியமான வசனப்பகுதியாக உள்ளது: 


நாங்களோ உலகத்தின்‌ ஆவியைப்‌ பெறாமல்‌, தேவனால்‌ எங்களுக்கு 
அருளப்பட்டவைகளை அறியும்படிக்குத்‌ தேவனிலிருந்து புறப்படுகிற 
ஆவியையே பெற்றிருக்கிறோம்‌. அவைகளை நாங்கள்‌ மனுஷஞானம்‌ 
போதிக்கிற வார்த்தைகளாலே பேசாமல்‌, பரிசுத்த ஆவி போதிக்கிற 
வார்த்தைகளாலே பேசி, ஆவிக்குரியவைகளை ஆவிக்குரிய 
வைகளோடே சம்பந்தப்படுத்திக்‌ காண்பிக்கிறோம்‌. 


இவ்வசனப்‌ பகுதியைப்‌ புரிந்துகொள்வதற்கு, பவுல்‌ “நாங்கள்‌” 
என்பதன்‌ மூலம்‌ யாரை அர்த்தப்படுத்தினார்‌ என்பதை நாம்‌ முதலில்‌ 
புரிந்துகொள்ள வேண்டும்‌. சிலவேளைகளில்‌ பவுல்‌ தம்மை, “நான்‌” என்று 
குறிப்பிட்டார்‌, ஆனால்‌ மற்ற வேளைகளில்‌ - தம்மை மாத்திரமல்ல ஆனால்‌ 
ஏவுதல்‌ பெற்ற மற்ற போதகர்களையும்‌ உதாரணங்கள்‌ மற்றும்‌ அதிகாரத்‌ 
துவம்‌ உள்ளவர்கள்‌ என்ற வகையில்‌ - அவர்‌ “நாங்கள்‌” என்பதைப்‌ பயன்‌ 
படுத்தினார்‌. 1 கொரிந்தியர்‌ 1ன்‌ முகல்‌ பகுதியில்‌ அவர்‌ தன்மைப்‌ பெயர்ச்‌ 
சொல்லான “நான்‌” என்பகைச்‌ சீராகப்‌ பயன்படுத்தினார்‌ (வ. 4, 10-12, 14, 
16); இருப்பினும்‌, அந்த அதிகாரத்தின்‌ பிற்பகுதியில்‌ அவர்‌ “நாங்கள்‌” என்ற 
சொல்லுக்கு மாறினார்‌: “நாங்களோ சிலுவையில்‌ அறையப்பட்ட கிறிஸ்து 
வைப்‌ பிரசங்கிக்கிறோம்‌. அவர்‌ யூதருக்கு இடறலாயும்‌ கிரேக்கருக்குப்‌ 
பைத்தியமாயும்‌ இருக்கிறார்‌” (வ. 23). இவ்வசனத்தில்‌ அவர்‌ “நாங்கள்‌” 
என்று கூறும்பொழுது, [தாம்‌ கூறியவற்றைக்‌] கவனித்துக்‌ கேட்பவர்களை 
அவர்‌ அர்த்தப்படுத்தவில்லை, ஆனால்‌ தம்மையும்‌ ஏவுதல்‌ பெற்ற மற்ற 
பிரசங்கியார்களையும்‌ அவர்‌ குறிப்பிட்டார்‌. 

இதே மாதிரியைப்‌ பவுல்‌ அதிகாரம்‌ 2லும்‌ பயன்படுத்தி, தம்மை “நான்‌” 
என்று குறிப்பிட்டார்‌ (வ. 1-3). பின்பு வசனங்கள்‌ 6, 7ல்‌ அவர்‌, தேவனு 





டைய வசனத்தின்‌ மற்ற போதகர்களை மறைமுகமாகக்‌ குறிப்பிட்டார்‌: 
“அப்படியிருந்தும்‌ தேறினவர்களுக்குள்ளே ஞானத்தைப்‌ பேசுகிறோம்‌. ... 
மறைக்கப்பட்டதுமாயிருந்த இரகசியமான தேவஞானத்தையே 
பேசுகிறோம்‌.” 

சிலர்‌ இந்த மாதிரியைக்‌ கவனியாது, 1 கொரிந்தியர்‌ 2:12ல்‌ உள்ள 
“நாங்கள்‌” என்ற வார்த்தையில்‌, ஏவுதல்‌ பெற்றிராத கிறிஸ்தவர்களையும்‌ 
உள்ளடக்குகின்றனர்‌. அவ்வாறு செய்பவர்கள்‌, கிறிஸ்தவர்களுக்கு 
ஆவியானவர்‌ வேத வசனத்தின்‌ அர்த்தத்தை வெளிப்படுத்துகின்றதால்‌ 





மாத்திரமே அதைப்‌ புரிந்துகொள்கின்றனர்‌ என்பதாகப்‌ போதிக்கின்றனர்‌. 
இது கோர்டன்‌ ஃபீ என்பவரால்‌ பின்வருமாறு விளக்கப்பட்டது: “பவுல்‌ ... 
சிலுவையில்‌ அறையப்பட்ட வரின்‌ மூலமாக இரட்சிப்பு என்பதைப்‌ பற்றிக்‌ 
குறிப்பிட்டார்‌ (1:23, 24; 2:2ன்‌-படி). மற்றும்‌ தேவனுடைய மக்கள்‌ 
ஆவியானரைப்‌ பெற்றுக்கொண்டதன்மூலமாக, அதை மிகச்‌ சரியாகப்‌ 
புரிந்துகொள்ளுகின்றனர்‌. ””” 

அவியானவர்‌ ஓவ்வொரு கிறிஸ்தவர்களுக்கும்‌ தனிப்பட்ட வகையில்‌ 
தேவனுடைய வசனத்தைப்‌ போதிக்கின்றார்‌ அல்லது வெளிப்படுத்து 
கின்றார்‌ என்றோ, அல்லது பரிசுத்த ஆவியானவரின்‌ உதவி இல்லாதவரை 
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யில்‌ ஓவ்வொரு கிறிஸ்தவரும்‌ வசனத்தைப்‌ புரிந்துகொள்ள இயலாது 
என்றோ இவ்விடத்தில்‌ பவுல்‌ போதிக்கவில்லை. மாறாக அவர்‌, தேவன்‌ 
தமது ஞானத்தை ஏவுதல்‌ பெற்ற மனிதர்களின்‌ மூலம்‌ ஆவியானவரால்‌ 
வெளிப்படுத்தியுள்ளார்‌ என்றே போதித்தார்‌. அந்த வெளிப்படுத்துதலின்‌ 
மூலமாக, தேவனுடைய சிந்தனைகள்‌ அறியப்பட முடியும்‌ (1 கொரி. 
2:10-12). 





தேவனுடைய வசனத்தை நாம்‌ எவ்வாறு 


கற்றுக்கொள்ளுகின்றோம்‌? 


உலகக்‌ கண்ணோட்டத்தில்‌ இருந்து அல்ல 

ஆவிக்குரியவரல்லாத நபர்‌ ஏன்‌ தேவனுடைய வசனத்தைப்‌ 
புரிந்துகொள்வகோ அல்லது ஏற்றுக்கொள்வதோ இல்லை என்பதற்குப்‌ 
பவுல்‌ இரண்டு காரணங்களைக்‌ கொடுத்தார்‌: (1) அந்த நபரைப்‌ பொறுத்த 
மட்டில்‌ தேவனுடைய வெளிப்படுத்துதல்‌, “பைத்தியமாக” இருக்கிறது. 
ஆவிக்குரியவரல்லாத நபருடைய உலகப்பிரகாரமான சிந்தனையின்‌ 
நிமித்தம்‌, அவருக்குத்‌ கேவனுடைய போதனைகள்‌ அந்நியமானவைகளாக 
உள்ளன. பவுல்‌, “சிலுவையைப்‌ பற்றிய உபதேசம்‌ கெட்டுப்போகிறவர்‌ 
களுக்குப்‌ பைத்தியமாயிருக்றெது” என்று விளக்கினார்‌ (1 கொரி. 1:18அ); 
மற்றும்‌ அவர்‌, “நாங்களோ சிலுவையில்‌ அறையப்பட்ட கிறிஸ்துவைப்‌ 
பிரசங்கிக்கன்றோம்‌. அவர்‌ யூதருக்கு இடறலாயும்‌ கிரேக்கருக்குப்‌ பைத்திய 
மாயும்‌ இருக்கிறார்‌” என்றும்‌ கூறினார்‌ (1 கொரி. 1:23). தேவனுடைய 
ஞானமானது உலகப்பிரகாரமான நபரின்‌ சிந்திக்கும்‌ வழிக்கு வெளிப்புறத்‌ 
தில்‌ இருப்பதால்‌ அதை அந்த நபர்‌ ஏற்றுக்கொள்வதில்லை. (2) தேவனு 
டைய வெளிப்படுத்துதலானது “அவிக்குரிய வகையில்‌ நிதானிக்கப்‌ 
படுவதாக” உள்ளது. ஆவிக்குரியவரல்லாத நபர்‌ உலகக்‌ கண்ணோட்டத்தில்‌ 
இருந்து ஞானத்தை முடிவு செய்வதால்‌,/நியாயந்தீர்ப்பதால்‌, அவரால்‌ 
தேவனுடைய சத்தியங்களை அறிய முடியாது: 


ஞானிகளை வெட்கப்படுத்தும்படி தேவன்‌ உலகத்தில்‌ 
பைத்தியமானவைகளைத்‌ தெரிந்துகொண்டார்‌. பலமுள்ளவைகளை 
வெட்கப்படுத்தும்படி தேவன்‌ உலகத்தில்‌ பலவீனமானவைகளைக்‌ 
கெரிந்துகொண்டார்‌. உள்ளவைகளை அவமாக்கும்படி, உலகத்தின்‌ 
இழிவானவைகளையும்‌, அற்பமாய்‌ எண்ணப்பட்டவைகளையும்‌, 
இல்லாதவைகளையும்‌, தேவன்‌ தெரிந்துகொண்டார்‌. மாம்சமான 
எவனும்‌ தேவனுக்கு முன்பாகப்‌ பெருமை பாராட்டாதபடிக்கு 
அப்படிச்‌ செய்தார்‌ (1 கொரி. 1:27-29). 


இவைகளை ஞானிகளுக்கும்‌ கல்விமான்களுக்கும்‌ மறைத்து, 


பாலகருக்கு வெளிப்படுத்தினபடியால்‌ உம்மை ஸ்தோத்திரிக்கிறேன்‌ 
(மத்‌. 11:25அ). 
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தேவனால்‌ உண்டானவன்‌ தேவனுடைய வசனங்களுக்குச்‌ 
செவிகொடுக்கிறான்‌, நீங்களும்‌ தேவனால்‌ உண்டாயிராதபடியினால்‌ 
செவிகொடாமலிருக்கிறீர்கள்‌ (யோவா. 8:47). 


அப்போஸ்தலர்களும்‌ கர்க்கதரிசிகளும்‌, தேவனுடைய சிந்தையை 
“அறியும்படிக்கு” அவர்களுக்கு ஆவியானவர்‌ அருளப்பட்டார்‌ (1 கொரி. 
2:12). நாம்‌ யாவரும்‌ தேவனுடைய ஞானத்தைப்‌ புரிந்துகொள்ளும்படி யாக 
அவருடைய வசனத்தை நமக்கு வெளிப்படுக்கக்‌ கூடும்படிக்கு அவர்களுக்கு 
ஆவியானவர்‌ அருளப்பட்டார்‌. நாம்‌ ஆவிக்குரிய விஷயங்களைப்‌ புரிந்து 
கொள்ளும்படிக்கு அவர்கள்‌ மூலம்‌ நமக்கு ஆவியானவர்‌ அல்ல, ஆனால்‌ 
வசனமே தரப்பட்டுள்ளது. நாம்‌ வேகவாக்கியங்களைப்‌ படிப்பதன்‌ மூலம்‌ 
தேவனுடைய சித்தத்தை அறியவேண்டும்‌, ஆனால்‌ அப்போஸ்தலர்கள்‌ 
ஆவியானவரிடத்திலிருந்து நேரடி யான வெளிப்படுத்துதலினால்‌ பெற்றனர்‌. 
நாம்‌ தேவனுடைய வசனத்தை வாசிப்பதினால்‌ ஆவிக்குரிய கண்ணோக்கங்‌ 
களை அறிகின்றோம்‌, ஆனால்‌ அவர்கள்‌ அதை, ஆவியானவரின்‌ நேரடியான 
வெளிப்படுத்துகலினால்‌ பெற்றனர்‌. 





தொடர்ந்த படிப்பின்‌ மூலமாக 

தேவனுடைய இரகசியங்களைப்‌ பரிசுத்த ஆவியானவர்‌ அப்போஸ்‌ 
குலர்களுக்கும்‌ கர்க்ககரிசிகளுக்கும்‌ வெளிப்படுத்தினார்‌, அவைகள்‌ ஏவுகல்‌ 
பெற்ற மனிகர்களின்‌ எழுத்துக்களில்‌ இப்போது அடங்கியுள்ளன. இவைகள்‌ 
நமக்குத்‌ தகவல்‌ அறிவிக்கவும்‌, நமக்குப்‌ புரிந்துகொள்ளுதலைக்‌ தரவும்‌, 
நம்மை தேவனுடைய சத்தியங்களைப்‌ பற்றிய அறிவினிடத்திற்குக்‌ 
கொண்டு வரவும்‌ எழுதப்பட்டன. இவைகள்‌ நம்மைக்‌ குழப்புவதற்காக 
எழுதப்படவில்லை. நாம்‌ தேவனுடைய வசனத்தைத்‌ தொடர்ந்து 
படிப்பதன்மூலம்‌, நம்மால்‌ சத்தியத்தை அறிந்துகொள்ள முடியும்‌. இயேசு, 
“நீங்கள்‌ என்‌ உபதேசத்தில்‌ நிலைத்திருந்தால்‌ மெய்யாகவே என்‌ 
சீஷராயிருப்பீர்கள்‌, சத்தியத்தையும்‌ அறிவீர்கள்‌, சத்தியம்‌ உங்களை 
விடுதலையாக்கும்‌” என்று கூறினார்‌ (யோவா. 8:31ஆ, 32). 

பவுல்‌ பின்வருமாறு எழுதினார்‌, 


ஏனென்றால்‌, நீங்கள்‌ வாசித்தும்‌ ஒத்துக்கொண்டுமிருக்கிற 
காரியங்களையேயன்றி, வேறொன்றையும்‌ நாங்கள்‌ உங்களுக்கு 
எழுதவில்லை. முடிவுபரியந்தமும்‌ அப்படியே ஒத்துக்கொள்வீர்‌ 
களென்று நம்பியிருக்கிறேன்‌ (2 கொரி. 1:13). 


அதென்னவெனில்‌ புறஜாதிகள்‌ சுவிசேஷத்தினாலே உடன்‌ 
சுதந்தரருமாய்‌, ஒரே சரீரத்திற்குள்ளானவர்களுமாய்‌, கிறிஸ்துவுக்குள்‌ 
அவர்‌ பண்ணின வாக்குத்தத்தத்துக்கு உடன்பங்காளிகளுமாயிருக்‌ 
கிறார்களென்கிற இந்த இரகசியத்தை அவர்‌ எனக்கு வெளிப்படுத்தி 
அறிவித்தார்‌. இதைக்‌ குறித்து நான்‌ முன்னமே சுருக்கமாய்‌ எழுதி 
யிருக்கிறேன்‌. அதை நீங்கள்‌ வாசிக்கையில்‌ கிறிஸ்துவின்‌ இரகசியத்‌ 
தைக்‌ குறித்து, எனக்கு உண்டாயிருக்கிற அறிவை அறிந்து 
கொள்ளலாம்‌ (எபே. 3:3-5). 
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தேவனுடைய சத்தியத்தை நமக்கு வெளிப்படுத்துவதற்காக 
அப்போஸ்கலர்களும்‌ தீர்க்கதரிசிகளும்‌ [வேதாகமத்தை] எழுதினர்‌. அதை 
நாம்‌ வாசிப்பதினால்‌ இந்த சத்தியத்தை அறியலாம்‌. நாம்‌ பரிசுத்த 
ஆவியானவரைப்‌ பெற்றிராவிட்டால்‌ நம்மால்‌ இந்த சத்தியத்தை அறிந்து 
கொள்ள முடியாது என்று வேதாகமத்தில்‌ எந்த இடத்திலும்‌ கூறப்பட 
வில்லை. ஓவ்வொரு கிறிஸ்தவரையும்‌ பரிசுத்த ஆவியானவர்‌ சத்தியத்திற்‌ 
குள்‌ வழிநடத்துகின்றார்‌ என்பது ஒரு மாயாவாதக்‌ கருத்தாக உள்ளது, 
ஆனால்‌ இது வேத வசனத்தின்‌ எந்தக்‌ கொள்கையிலும்‌ காணப்‌ 
படுவதில்லை. 

தேவனால்‌ எழுதப்பட்ட வசனத்தின்‌ அடிப்படைக்‌ கொள்கைகளைத்‌ 
தஹாமகப்‌ புரிந்துகொள்பவா்கள்‌, படிப்பு மற்றும்‌ தியானம்‌ ஆகியவற்றில்‌ 
குறைவபடுவதினால்‌ அவ்வாறு செய்கன்றனர்‌. ஆவியானவர்‌ அவர்களை 
ஒஓளனியூட்டத்‌ தவறியதில்லை. பவுலின்‌ நிருபங்களைப்‌ பற்றிப்‌ பேதுரு, 
“அவன்‌ சொன்னவைகளில்‌ சில காரியங்கள்‌ அறிகிறதற்கு அரிதாயிருக்கிறது. 











கல்லாதவர்களும்‌ உறுதியில்லாதவர்களும்‌ மற்ற வேதவாக்கியங்களைப்‌ 
புரட்டுறெதுபோலத்‌ தங்களுக்குக்‌ கேடுவரத்‌ தக்கதாக இவைகளையும்‌ 
புரட்டுகறார்கள்‌” என்று எழுதினார்‌ (2 பேது. 3:16). “நம்முடைய கர்த்தரும்‌ 
இரட்சகருமாயெ இயேசு கிறிஸ்துவின்‌ கருபையிலும்‌ அவரை அறிகிற 
அறிவிலும்‌ வளரு(குல்‌)” (2 பேது. 3:18௮) என்பதே இதைத்‌ தவிர்ப்பதற்கான 
வழிமுறையாக இருந்தது /இருக்றெது. புரிந்துகொள்ளுதலில்‌ குறைபாட்டை 
யும்‌ கற்றிராத நிலையில்‌ வசனத்தைப்‌ புரட்டுதலையும்‌ பேதுரு கடிந்து 
கொண்டார்‌, ஆனால்‌ பரிசுத்த ஆவியானவரின்‌ நேரடியான வழிகாட்டு 





குலைப்‌ பெற்றுக்கொள்ளத்‌ தவறுதலை அவர்‌ கடிந்துகொள்ளவில்லை. 
ஆவியானவரின்‌ உதவியைப்‌ பெற்றவர்கள்‌ மாத்திரமே வேத 
வசனங்களைப்‌ புரிந்துகொள்ளக்கூடும்படிக்கு அவற்றை எழுதியவர்கள்‌ 
தேவ வசனத்தை இரகசியத்தினால்‌ மூடிவைக்கவில்லை. தேவனுடைய 
வெளிப்படுத்துதலை எவரொருவரும்‌ அறிந்து கொள்ளும்படிக்கு அவர்கள்‌ 
ஆவியானவரின்‌ வழிநடத்துதலினால்‌ அவற்றை எழுதினார்கள்‌. 


ஆவியானவருக்கும்‌ தேவனுடைய வசனத்திற்கும்‌ 
இடையில்‌ உள்ள உறவு என்ன? 
இயேசு அப்போஸ்தலர்களுக்குத்‌ தாம்‌ அருளியவற்றைப்‌ பற்றிப்‌ 
பின்வருமாறு உரைத்தார்‌: 


என்னில்‌ அன்பாயிராதவன்‌ என்‌ வசனங்களைக்‌ கைக்கொள்ள 
மாட்டான்‌. நீங்கள்‌ கேட்கிற வசனம்‌ என்னுடையதாயிராமல்‌ 
என்னை அனுப்பின பிதாவினுடையதாயிருக்கிறது (யோவா. 14:24). 


நீர்‌ எனக்குக்‌ கொடுத்த வார்த்தைகளை நான்‌ அவர்களுக்குக்‌ 
கொடுத்தேன்‌, அவர்கள்‌ அவைகளை ஏற்றுக்‌ கொண்டு (யோவா. 17:8). 
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நான்‌ உம்முடைய வார்த்தையை அவர்களுக்குக்‌ கொடுத்தேன்‌ 
(யோவா. 17:14அ). 


நான்‌ சுயமாய்ப்‌ பேசவில்லை, நான்‌ பேசவேண்டியது இன்னதென்றும்‌ 
உபதேசிக்க வேண்டியது இன்னதென்றும்‌ என்னை அனுப்பின 
பிதாவே எனக்குக்‌ கட்டளையிட்டார்‌. அவருடைய கட்டளை நித்திய 
ஜீவனாயிருக்கிறதென்று அறிவேன்‌, ஆகையால்‌ தான்‌ 
பேசுறெவைகளைப்‌ பிதா எனக்குச்‌ சொன்னபடியே பேசுகிறேன்‌ 
என்றார்‌ (யோவா. 12:49, 50). 





புதிய ஏற்பாட்டுச்‌ செய்தி இயேசுவைக்‌ கொண்டு தொடங்கிற்று. 
“முதலாவது, கர்த்தர்‌ மூலமாய்‌ அறிவிக்கப்பட்டு, பின்பு அவரிடத்தில்‌ 
கேட்டவர்களாலே நமக்கு உறுதியாக்கப்பட்டதும்‌” (எபி. 2:3). 

இயேசு தமது பிதாவிடமிருந்து பெற்றுக்கொண்ட வசனங்களையே 
அவர்‌ அப்போஸ்தலர்களிடத்தில்‌ பேசினார்‌. இயேசு இந்த பூமியை விட்டுப்‌ 
பிதாவினிடத்திற்குத்‌ திரும்பிய பின்பு, இந்த வார்த்தைகள்‌ பரிசுத்த 
ஆவியானவரால்‌ அப்போஸ்தலர்களின்‌ சிந்தைக்குக்‌ கொண்டுவரப்பட்டன 
(யோவா. 14:26). தேவனுடைய வசனத்தின்‌ வெளிப்பாடு, உறுதிப்பாடு 
மற்றும்‌ பாதுகாப்பு ஆகியவை பரிசுத்த ஆவியானவரின்‌ கிரியையைச்‌ 
சார்ந்திருந்த. 


வெளிப்படுத்துதலில்‌ 

நாம்‌ கொண்டுள்ள வேத வசனங்கள்‌ தேவனுடைய வார்த்தைகளாக 
உள்ளன, ஏனென்றால்‌ வசனத்தை எழுதியவர்களுக்கு அவற்றைப்‌ பரிசுத்த 
ஆவியானவரே வெளிப்படுத்தினார்‌. “வேதத்திலுள்ள எந்தத்‌ தீர்க்கதரிசன 
மும்‌ சுயதோற்றமான பொருளையுடையதாயிராதென்று நீங்கள்‌ முந்தி 
அறியவேண்டியது. தீர்க்ககரிசனமானது ஒரு காலத்திலும்‌ மனுஷருடைய 
சித்தத்தினாலே உண்டாகவில்லை. தேவனுடைய பரிசுத்த மனுஷர்கள்‌ 
பரிசுத்த ஆவியினாலே ஏவப்பட்டுப்‌ பேசினார்கள்‌” (2 பேது. 1:20, 21). வேத 
வசனங்களில்‌ உரைக்கப்பட்டுள்ளது, தேவன்‌ கூறவிரும்பியவை பற்றிய 
தீர்க்கதரிசியின்‌ விளக்கமாக இருப்பதில்லை. தீர்க்கதரிசியின்‌ தனிப்பட்ட 
கருத்துக்கள்‌ வேக வசனங்களில்‌ காணப்படுவதில்லை. 2 பேதுரு 1:21ல்‌ “1௦” 
என்பதன்‌ பயன்பாடு, அவ்வசனத்தை, “மனுஷருடைய சித்தத்தினாலே” 
என்று கூறும்‌ 20ம்‌ வசனத்துடன்‌ இணைக்கிறது. பேதுரு, “வேதத்திலுள்ள 
எந்தத்‌ தீர்க்ககரிசனமும்‌ சுயதோற்றமான பொருளையுடையதாயிராது ... 
தேவனுடைய பரிசுத்த மனுஷர்கள்‌ பரிசுத்த ஆவியினாலே ஏவப்பட்டுப்‌ 
பேசினார்கள்‌” என்று எழுதினார்‌. தீர்க்ககரிசியொருவர்‌ எழுதியது, தேவன்‌ 
வெளிப்படுத்த விரும்பியவை பற்றிய அவரது [தீர்க்கதரிசியின்‌] சுயமான 
தனிப்பட்ட விளக்கமாயிராமல்‌, தேவனுடைய சொந்த செய்தியாகவே 
இருந்தது (மத்‌. 10:19, 20ஐயும்‌ காணவும்‌). 


உறுதிப்பாட்டில்‌ 
பரிசுத்த ஆவியானவர்‌ வசனத்தை வெளிப்படுத்தியதோடு, அதை 
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உறுதிப்படுத்தியும்‌ உள்ளார்‌. எபிரெயருக்கு நிருபத்தை எழுதியவர்‌ 
இயேசுவின்‌ போதனையைப்‌ பற்றி, “முதலாவது கர்த்தர்‌ மூலமாய்‌ 
அறிவிக்கப்பட்டு, பின்பு அவரிடத்தில்‌ கேட்டவர்களாலே நமக்கு உறுதி 
யாக்கப்பட்டதும்‌, அடையாளங்களினாலும்‌ அற்புதங்களினாலும்‌ பலவித 
மான பலத்த செய்கைகளினாலும்‌, தம்முடைய சித்தத்தின்படி பகிர்ந்து 
கொடுத்த பரிசுத்த ஆவியின்‌ வரங்களினாலும்‌, தேவன்‌ தாமே சாட்சி 
கொடுத்ததுமாயிருக்றெகு)” என்று உரைத்தார்‌ (எபி. 2:3ஆ, 4). மற்ற வேத 
வசனங்கள்‌ பின்வருமாறு எடுத்துரைக்கின்றன: 





அவர்கள்‌ புறப்பட்டுப்போய்‌, எங்கும்‌ பிரசங்கம்‌ பண்ணினார்கள்‌. 
கர்த்தர்‌ அவர்களுடனேகூடக்‌ கிரியையை நடப்பித்து, அவர்களால்‌ 
நடந்த அடையாளங்களினாலே வசனத்தை உறுதிப்படுத்தினார்‌ (மாற்‌. 
16:20). 


அவர்கள்‌ அங்கே அநேக நாள்‌ சஞ்சரித்துக்‌ கர்த்தரை முன்னிட்டு 
தைரியமுள்ளவர்களாய்ப்‌ போதகம்பண்ணினார்கள்‌. அவர்‌ தமது 
கிருபையுள்ள வசனத்திற்குச்‌ சாட்சியாக அடையாளங்களும்‌ 
அற்புதங்களும்‌ அவர்கள்‌ கைகளால்‌ செய்யப்படும்படி அநுக்கிரகம்‌ 
பண்ணினார்‌ (அப்‌. 14:3). 


தேவன்‌ தமது வசனத்தை, அற்புதங்களினாலும்‌ அடையாளங்களினாலும்‌ 
உறுதிப்படுத்தினார்‌. 


பாதுகாத்து வைக்கப்படுதலில்‌ 

பரிசுத்த ஆவியானவர்‌ மூலமாகக்‌ கொடுக்கப்பட்ட வசனம்‌, ஏவுதல்‌ 
பெற்ற மனிதர்களின்‌ கரங்களினால்‌ எழுத்து வடிவத்தில்‌ பாதுகாத்து 
வைக்கப்பட்டுள்ளது. பவுல்‌, “... நான்‌ உங்களுக்கு எழுதுகிறவைகள்‌ 
கர்த்தருடைய கற்பனைகள்‌ ...” என்று கூறினார்‌ (1 கொரி. 14:37). பவுல்‌ 
கொடுத்த போதனைகள்‌ அவருக்கு ஆவியானவரால்‌ வெளிப்படுத்தப்‌ 
பட்டன (1 கொரி. 2:12, 13 ), இதே ஆதாரமூலத்தைக்‌ கொண்டுதான்‌ 
மற்றவர்‌ [வேதாகமத்தின்‌ எழுத்தாளர்‌]களும்‌ பேசி எழுதினார்கள்‌ (எபே. 
3:3-5). 

பரிசுத்த ஆவியானவர்‌ மூலமாக, ஏவுதல்‌ பெற்ற தேவனுடைய 
வசனமாக வேதாகமம்‌ நமக்குக்‌ கிடைத்திருக்றெது (2 தீமோ. 3:16; 2 பேது. 
1:20, 21). 








முடிவுரை 

பரிசுத்த ஆவியானவர்‌, தேவன்‌ தமது வசனத்தை நமக்கு வெளிப்படுத்‌ 
தும்‌ அவருடைய ஊட கமாக இருக்கின்றார்‌. தற்கால யுகமாயெ கிறிஸ்தவ 
யுகத்தில்‌, - சகல அதிகாரமும்‌ உடையவராயிய (மத்‌. 28:18) - இயேசுவே 
மனித குலத்திற்கு தானாகவே வசனத்தைக்‌ கொண்டு வந்தார்‌ மற்றும்‌ அதை 
அவர்‌, பரிசுத்த ஆவியானவரால்‌ ஏவப்பட்ட மனிதர்களின்‌ எழுத்துக்களின்‌ 
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மூலமாகப்‌ பாதுகாத்தார்‌. பரிசுத்த ஆவியானவருடைய ஊழியத்தின்‌ 
அடிப்படையில்‌, வேத வசனத்தின்‌ ஒவ்வொரு பகுதியும்‌ நமக்காக தேவனு 
டைய தவறற்ற வெளிப்பாட்டைக்‌ கொண்டுள்ளது என்று நாம்‌ 
நம்பிக்கையுடன்‌ இருக்க முடியும்‌. 


குறிப்புகள்‌ 

IR. C. H. Lenski, The Interpretation of St. Paul’s First and Second Epistles to the 
Corinthians (Minneapolis, Minn.: Augsburg Publishing House, 1963), 112-13. 2Ibid., 111- 
12. ‘Gordon D. Fee, The First Epistle to the Corinthians, The New International Commen- 
tary on the New Testament (Grand Rapids, Mich.: Wm. B. Eerdmans Publishing Co., 1987), 


113. 
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4 
மனமாற்றுத்தில்‌ பரிசுத்த 
ஆனிரயானவாரர்‌ 


“ஆவியே உயீர்ப்பிக்றெது, மாம்சமானது ஒன்றுக்கும்‌ உதவாது, நான்‌ 
உங்களுக்குச்‌ சொல்லுகிற வசனங்கள்‌ ஆவியாயும்‌ ஜீவனரயும்‌ இருக்கிறது” 
(யோவா. 6:63). 


கிறிஸ்தவ விசுவாசத்தைத்‌ கழுவிக்கொண்டுள்ளவர்களில்‌ ஏறக்குறைய 
எல்லாருமே, மனமாற்றத்தில்‌ பரிசுத்த ஆவியானவர்‌ பின்வருபவற்றில்‌ ஒரு 
வழிமுறையில்‌ கிரியை செய்கின்றாரென்று நம்புகின்றனர்‌: (1) இழந்து 
போகப்பட்டுள்ளவர்களின்‌ இருதயங்களில்‌ நேரடியாகச்‌ செயல்படுவதன்‌ 
மூலமாக, (2) தேவனுடைய வசனத்தில்‌ பிரசங்கிக்கப்படுதல்‌ அல்லது 
வாசித்தலின்‌ தொடர்பாக, அல்லது, (3) வசனத்தின்‌ மூலம்‌ மறைமுகமாக. 
சத்தியமானது உணர்வுரீதியான அனுபவங்களில்‌ அல்ல ஆனால்‌ வெளிப்‌ 
படுத்தப்பட்ட தேவ வசனத்தின்‌ மூலமாகவே கண்டறியப்பட முடியும்‌. 


“ஜலத்தினாலும்‌ ஆவியினாலும்‌ பிறத்தல்‌” 
(யோவா. 3:5) 

வேதாகமத்தைப்‌ படிக்கின்ற ஓவ்வொருவரும்‌, இயேசு 
நிக்கொதேமுவுக்குக்‌ கூறிய பின்வரும்‌ கூற்றைக்‌ கையாண்டாக வேண்டும்‌: 
“ஒருவன்‌ ஐலத்தினாலும்‌ ஆவியினாலும்‌ பிறவாவிட்டால்‌ தேவனுடைய 
ராஜ்யத்தில்‌ பிரவேசிக்கமாட்டான்‌ என்று மெய்யாகவே மெய்யாகவே 
உனக்குச்‌ சொல்லுகிறேன்‌” (யோவா. 3:5). புரொட்டஸ்டண்டு உலகத்தின்‌ 
பெரும்பான்மையானவர்கள்‌, இயேசு இந்தக்‌ கூற்றின்‌ மூலமாக, புதிய 
பிறப்பைக்‌ கொண்டு வருவதற்கு இருதயத்தில்‌ பரிசுத்த ஆவியானவரின்‌ 
நேரடிக்ரியை ஒன்றைப்‌ போதித்தார்‌ என்று நம்புகின்றனர்‌. 

“புதிய பிறப்பில்‌” பரிசுத்த ஆவியானவர்‌ எவ்வாறு ஈடுபாடு கொள்வார்‌ 
என்பதைப்‌ பற்றி இயேசு திட்டவட்டமாகக்‌ குறிப்பிடவில்லை, ஆனால்‌ 
அவர்‌[ஆவியானவரி ஈடுபாடு கொள்வார்‌ என்று மாத்திரமே அவர்‌ [இயேசு] 
குறிப்பிட்டார்‌. ஆவியானவர்‌ புதிய பிறப்பைக்‌ கொண்டுவருவது எவ்வாறு 
என்பதைப்‌ புரிந்துகொள்வதற்கு ஒருவர்‌ புதிய ஏற்பாட்டின்‌ பிற போதனை 
களைப்‌ படிக்க வேண்டும்‌. 

யோவான்‌ 3:5ல்‌ உள்ள “ஆவி” என்பது பரிசுத்த ஆவியானவரை 
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அர்த்தப்படுத்துகிறது என்று பெரும்பாலான மகக்குழுக்கள்‌ போதிக்கையில்‌, 
அவர்கள்‌ “ஜலம்‌” என்ற வார்த்தையைப்‌ பல்வேறு தவறான வழிகளில்‌ 
விளக்கப்படுத்துகின்றனர்‌. 

“லம்‌” என்பது வார்த்தை என்ற வகையில்‌ கண்ணோக்கப்பட்டது. 
சிலர்‌, யோவான்‌ 3:5ல்‌ உள்ள “ஜலம்‌” என்பது “வார்த்தை”/“வசனம்‌” 
என்பதாக நம்புகின்றனர்‌. “சில விளக்கவுரையாளர்கள்‌ “ஜலம்‌” என்ற 
வார்த்தையில்‌ ஞானஸ்நானத்திற்கான எந்தக்‌ குறிப்பையும்‌ காண்பதில்‌ 
குறைவுபட்டு, எபே. 5:26ன்‌ அடிப்படையில்‌ தங்கள்‌ சிந்தனைகளை 
அமைத்து நமது கர்த்தர்‌ தேவனுடைய வசனத்தின்‌ சுத்திகரிக்கும்‌ செயல்‌ 
விளைவுகளைப்‌ பற்றிப்‌ பேசியதாக யூகிக்கின்றனர்‌.”” உதாரணமாக, ஒரு 
எழுத்தாளர்‌, “எனவே அவர்‌ நிக்கொதேமுவிடம்‌ ஜலம்‌ என்று 
குறிப்பிட்டபோது, அவர்‌ தேவனுடைய வசனத்தையே அர்த்தப்படுத்து 
கின்றார்‌. வசனத்தின்‌ சுத்திகரிக்கும்‌ வல்லமையின்‌ காரணமாக இந்த ஒன்று 





போன்ற தன்மை தரப்பட்டுள்ளது (சங்‌. 119:9; யோவா. 15:3; எபே. 5:26ஐக்‌ 
காணவும்‌)” என்று உரைத்தார்‌. 

இயேசு, “ஜலம்‌” என்ற வார்த்தையை உருவகமாகப்‌ பயன்படுத்தி 
யிருந்தார்‌ என்றால்‌, அவர்‌ “ஆவி” என்ற வார்த்தையையும்‌ உருவகமாகப்‌ 
பயன்படுத்தவில்லை என்று நாம்‌ எவ்வாறு அறிகின்றோம்‌? இந்த கூற்றில்‌ 
இயேசு, ஜலம்‌ என்ற வார்த்தையை மட்டும்‌ உருவகமாகப்‌ பயன்படுத்தி 
விட்டு, இவ்வாக்கியத்தின்‌ மற்ற ஒவ்வொரு வார்த்தையையும்‌ நேரடியான 
வகையில்‌ ஏன்‌ பயன்படுத்த வேண்டும்‌? “ஆவி,” “பிரவேசித்தல்‌,” மற்றும்‌ 
“தேவனுடைய ராஜ்யம்‌” போன்ற மற்ற வார்த்தைகள்‌ யாவும்‌ நேர்ப்‌ 
பொருள்‌ தருமென்றால்‌ “ஜலம்‌” என்பது ஏன்‌ ஜலத்தைக்‌ குறிப்பதா 
யிருப்பதில்லை? 

அடிக்கடி மேற்கோள்‌ காண்பிக்கப்படுறெ எபேசியர்‌ 5:26ம்‌ வசனம்‌, 
தண்ணீரை வார்த்தை என்று கூறுவதில்லை, ஆனால்‌ அதற்கு மாறாக, 
சபையானது “திருவசனத்தைக்‌ கொண்டு தண்ணீர்‌ முழுக்கினால்‌”” 
சுத்திகரிக்கப்படுகிறது என்று உரைக்கிறது. இங்கு, ௪7 என்ற (“ர்ட்‌£ என்று 
அர்த்தப்படும்‌ மூலவார்த்தையில்‌ இருந்து வந்த) கிரேக்க முன்னிடைச்‌ 
சொல்லானது, “கொண்டு? என்று மொழிபெயர்க்கப்பட்டுள்ளது. 
அநேகமாக, இவ்வசனமானது, சபையைச்‌ சுத்திகரிப்பதற்கு வசனத்துடன்‌ 
கண்ணீர்‌ இணைந்து செயல்படுகிறது என்று புரிந்துகொள்ளப்பட 
வேண்டும்‌. வசனம்‌ மாத்திரம்‌ சுத்திகரிப்பதில்லை. மற்றும்‌ வசனம்‌ 
இருதயத்தினுள்‌ நுழையாத வரைக்கும்‌ தண்ணீர்‌ மாத்திரம்‌ சுத்திகரிக்க 
இயலாது. வசனத்துடன்‌ (அப்‌. 11:14; யாக்‌. 1:21) தண்ணீர்‌ மாத்திரமே (மாற்‌. 
16:16; அப்‌. 22:16) நமக்கு இரட்சிப்பு மற்றும்‌ புதிய பிறப்பை 
விளைவிக்கக்கூடிய இயேசுவின்‌ சுத்திகரிக்கும்‌ இரத்தத்திடம்‌ கொண்டு வர 
முடியும்‌. 

“ஓலம்‌” என்பது ஆவி என்ற வகையில்‌ கண்ணோக்கப்பட்டது. 
மற்றவர்கள்‌, “ஜலம்‌” என்பது ஆவியைக்‌ குறிக்கிறது என்று வாதிட்டுள்ளனர்‌. 
இவர்கள்‌, &0! என்ற கிரேக்க வார்த்தைக்கு “ஊம்‌” என்ற அதன்‌ அடிப்படை 
அர்த்தத்தைத்‌ தரக்கூடாது, ஆனால்‌ “ஊச” என்ற அதன்‌ இரண்டாம்‌ நிலை 
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அர்த்தத்தைத்‌ தரவேண்டும்‌ என்று நம்புகின்றனர்‌. இவ்விதமாக 
இவ்வசனப்பகுதியானது, “ஒருவன்‌ ஜலத்தினாலும்‌ ஆவியினாலும்‌ கூடப்‌ 
பிறவாவிட்டால்‌ தேவனுடைய ராஜ்யத்தில்‌ பிரவேசிக்க மாட்டான்‌ என்று 
மெய்யாகவே மெய்யாகவே உனக்குச்‌ சொல்லுகிறேன்‌” என்று 
வாசிக்கப்படுவதாயிருக்கும்‌. சந்தர்ப்பப்‌ பொருளானது இரண்டாம்‌ நிலை 
அர்த்தத்தை வற்புறுத்தாத வரையில்‌ அடிப்படை அர்த்தமே எப்போதும்‌ 





பயன்படுத்தப்பட வேண்டியதாக உள்ளது. இவ்விடத்தின்‌ சந்தர்ப்பப்‌ 
பொருளானது “ப்‌” என்பதற்குப்‌ பதில்‌ “மூ” என்ற வார்த்தை பயன்‌ 
படுத்தப்பட வேண்டும்‌ என்று எவ்வகையிலும்‌ சுட்டிக்காண்பிப்பதில்லை. 
“ஜலம்‌” என்பது “ஆவி” என்று அர்த்தப்படுவதாக்குகின்ற இப்படிப்பட்ட 
முயற்சியானது நிச்சயமாகவே, ஜலம்‌ என்பது ஞானஸ்நானத்தைக்‌ 
குறிக்கிறது என்ற முடிவிலிருந்து தப்பிப்பதற்காகத்‌ திட்டம்‌ வகுத்துச்‌ 
செய்யப்பட்டதாகவே உள்ளது. 

தர்க்கத்தின்‌ இன்னொரு வரிசை அமைவானது யோவான்‌ 7:38, 39ன்‌ 
மீது கட்டியெழுப்பப்பட்டுள்ளது: “வேதவாக்கியம்‌ சொல்லுகிறபடி 
என்னிடத்தில்‌ விசுவாசமாயிருக்கிறவன்‌ எவனோ, அவன்‌ உள்ளத்திலிருந்து 
ஜீவத்‌ தண்ணீருள்ள நதிகள்‌ ஒடும்‌ என்றார்‌. தம்மை விசுவாசிக்றெவர்கள்‌ 
அடையப்போறெ ஆவியைக்குறித்து இப்படிச்‌ சொன்னார்‌ ...”” இந்த 
சந்தர்ப்பப்‌ பொருளில்‌ இயேசு “ஜலம்‌” என்ற வார்த்தையை உருவக 
நடையிலேயே பயன்படுத்தினார்‌ என்பது தெளிவு. இருப்பினும்‌, இவ்விடத்‌ 
இல்‌ அவர்‌ “ஐலம்‌” என்ற வார்த்தையை உருவக நடையில்‌ பயன்படுத்தினார்‌ 
என்ற உண்மையானது, அவர்‌ யோவான்‌ 3:5ல்‌ “ஜலம்‌” என்ற வார்த்தையை 
உருவகநடையில்‌ பயன்படுத்தினார்‌ என்று நிரூபிப்பதில்லை. யோவான்‌ 7ல்‌ 
இயேசு புதிய பிறப்பைப்‌ பற்றிப்‌ பேசவில்லை, ஆனால்‌ “விசுவாசித்து” 
தேவனுக்குக்‌ கீழ்ப்படிகின்றவர்களுக்கு அருளப்படுகின்ற பரிசுத்த 
ஆவியானவரின்‌ வரத்தைப்‌ பற்றிக்‌ குறிப்பிட்டார்‌ (அப்‌. 5:32). 





“ஓலம்‌” என்பது சரீரப்பிரகாரமான பிறப்பு என்ற வகையில்‌ 
கண்ணோக்கப்பட்டது. இவ்விடத்தில்‌ இயேசு சரீரப்பிரகாரமான பிறப்பை 
மறைமுகமாய்‌ குறிப்பிட்டார்‌ என்று முடிவு செய்கின்றவர்கள்‌, “ஜலம்‌” 
என்பது [குழந்தையின்‌] பிறப்புடன்‌ இணைவு கொண்டுள்ள கர்ப்பப்‌ பை 
நீரைக்‌ குறிக்கிறது என்று நம்புகின்றனர்‌. இவர்கள்‌ தங்களது இந்த 
விவாதத்தை யோவான்‌ 3:6ன்‌-மீது கட்டியெழுப்புகன்றனர்‌: 
“மாம்சத்தினால்‌ பிறப்பது மாம்சமாயிருக்கும்‌, ஆவியினால்‌ பிறப்பது 
ஆவியாயிருக்கும்‌.” இராபர்ட்‌ ஹார்வீ என்பவர்‌, “ஜலம்‌ என்பது சரீரப்‌ 
பிறப்பின்‌ உண்மையையும்‌ அடையாளப்படுத்தலாம்‌ ... பிற்காலத்திய 
யூதத்துவச்‌ சிந்தனையில்‌, “ஜலம்‌” என்பது கர்ப்பப்‌ பையில்‌ உள்ள 
உருவாக்கும்‌ கூறு என்ற வகையில்‌ கருதப்பட்டுள்ளது (2 எஸ்ட்ராஸ்‌ யப்‌. 
8)” என்று கூறியுள்ளார்‌.” 

இயேசு இரண்டு வகையான பிறப்பைப்‌ பற்றிப்‌ பேசவில்லை என்பதே 
இந்த முடிவுக்கான பிரச்சனையாக உள்ளது. அவர்‌ ஜலத்தையும்‌ ஆவியை 
யும்‌ உள்ளடக்குறெ ஒரே ஒரு பிறப்பைப்‌ பற்றி மட்டும்‌ பேசினார்‌. 
ஃபிரெடெரிக்‌ டேல்‌ புரூனர்‌ என்பவர்‌ இவ்வசனத்தின்மீது பின்வருமாறு 
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விளக்கம்‌ அளித்துள்ளார்‌: 


யோவான்‌, தாம்‌ மாறுபட்ட இரண்டு நிகழ்ச்சிகளை விவரிக்கின்றது 
போல்‌, “ஆவி” என்பதற்கு முன்னால்‌ [தமிழ்‌ மொழியில்‌ பின்னால்‌], 
ஒரு இரண்டாவது “ஆல்‌” [“01”] என்பதை வைக்கவில்லை. ஒரே ஒரு 
௦0 என்பது ஒரு தனித்த நிகழ்ச்சியை விவரிக்கிறது. இந்தத்‌ 
தனித்தன்மையானது, ஜலத்தினாலும்‌ ஆவியினாலும்‌ “ஒருமுறை 
பிறந்த” என்று நேரடியாக அர்த்தப்படுகிற 881112//8 என்ற, ஒருமுறை 
மாத்திரம்‌ வருகிற பொருட்கருத்துச்‌ செயப்பாட்டுச்‌ சொல்லினால்‌ 
முழுமையாக நிலைநாட்ட ப்படுறெது.* 


ஹோமர்‌ கென்ட்‌ 11 மற்றும்‌ பிற கல்வியாளர்கள்‌, “கிரேக்க மொழி 
யானது ... ஒரு முன்னிடைச்‌ சொல்லின்‌ செயப்படு பொருட்களாக, ka 
என்ற வார்த்தையைக்‌ கொண்டு இணைக்கப்பட்ட சுட்டுச்சொல்‌ எதுவுமற்ற 
இரண்டு பெயர்ச்சொற்களைப்‌ பயன்படுத்துகிறது, இவ்விதமாக இவைகள்‌ 
முற்றிலும்‌ தனித்தவைகள்‌ அல்ல ஆனால்‌ ஒரே கருத்தின்‌ அம்சங்கள்‌ என்று 
கருத்துத்‌ தெரிவிக்கிறது” என்பதை ஒப்புக்‌ கொள்ளுகின்றனர்‌.” 

இயேசு, ஜலத்தினால்‌ ஒரு பிறப்பு பற்றியும்‌ ஆவியினால்‌ இன்னொரு 
பிறப்பு பற்றியும்‌ பேசவில்லை. அவர்‌ “ஜலத்தினாலும்‌ ஆவியினாலும்‌” ஆன 
ஓரே ஒரு பிறப்பைப்‌ பற்றிப்‌ பேசினார்‌. 

“ஓலம்‌” என்பது ஒரு அடையாளம்‌ மாத்திரமே என்ற வகையில்‌ 
கண்ணோக்கப்பட்டது. மற்றவர்கள்‌, ஞானஸ்நானத்தின்‌ “ஜலம்‌” என்பதை 





இயேசு அடையாளமாக மாத்திரம்‌ அர்த்தப்படுத்தினார்‌ என்று நம்புகின்ற 
னர்‌. அவர்‌ நிக்கொதேமுவிடம்‌ கூறிய உரையானது, இரட்சிப்புக்கு அல்லது 
பரலோகத்தில்‌ பிரவேசிப்பதற்கு ஞானஸ்நானத்தின்‌ அவசியத்தை 
மறைமுகமாய்க்‌ குறிப்பிடுகிறது என்று நினைப்பதில்லை. வில்லியம்‌ 
ஹென்ரிக்ஸென்‌ அவர்கள்‌, “ஆகையால்‌, தெளிவான அர்த்தம்‌ பின்வருமாறு; 
ஐலத்தினால்‌ ஞானஸ்நானம்‌ பெற்றிருத்தல்‌ என்டது போதுமானதாயிருப்ப 
தில்லை. இந்த அடையாளம்‌ மதிப்புள்ளதாகவும்‌ முத்திரையாகவும்‌ உள்ளது. 
ஆனால்‌ இந்த அடையாளம்‌, பின்வரும்‌ குறிப்பிடத்தக்க விஷயத்துடன்‌ 
இணைவு பெற்றிருக்க வேண்டும்‌: பரிசுத்த ஆவியானவரின்‌ சுத்திகரிக்கும்‌ 
செயல்பாடு” என்று எழுதினார்‌.” 

ஒருவார்‌ தேவனுடைய ராஜ்யத்தில்‌ பிரவேசிக்க வேண்டுமென்றால்‌, 
அவர்‌ ஆவியினால்‌ பிறந்தால்‌ மாத்திரம்‌ போதாது, ஆனால்‌ அவர்‌ “ஜலத்தி 
னாலும்‌ ஆவியினாலும்‌” பிறந்திருக்க வேண்டும்‌ என்று இயேசு உரைத்தார்‌ 
என்பதே, மேற்கூறப்பட்ட முடிவுக்கு உள்ள பிரச்சனையாக இருக்கிறது. 
ஓலம்‌ என்பது ஒரு அடையாளத்தையும்‌ மற்றும்‌ முத்திரையையும்‌ அர்த்தப்‌ 
படுத்தினாலும்‌ இல்லையென்றாலும்‌, ராஜ்யத்தில்‌ பிரவேசிப்பதற்கு 
ஜலத்தை உள்ளடக்கிய ஒரு பிறப்பு அவசியம்‌ என்று இயேசு கூறினார்‌. 
ஆகையால்‌, “ஜலத்தினாலும்‌ ஆவியினாலும்‌, பிறவாதவர்கள்‌ தேவனுடைய 
ராஜ்யத்திற்குள்‌ பிரவேசித்திருப்பதில்லை.” 
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புதிய பிறப்பு 
(1 பேது. 1:23) 

புதிய பிறப்பு என்பது ஞானஸ்நானத்தில்‌ “ஜலத்தை” பயன்‌ 
படுத்துவதால்‌ கொண்டு வரப்படுகிறது என்றால்‌, அந்தப்‌ பிறப்பில்‌ 
ஆவியானவர்‌ எவ்வாறு ஈடுபட்டுள்ளார்‌? சரீரப்பிரகாரமான பிறப்பு என்பது 
காயின்‌ உடலில்‌ இருந்து சரீரப்‌ பிரகாரமான வாழ்க்கையைப்‌ பெறும்படி 
வெளிவருதலை உள்ளடக்குகிறது. அந்த வாழ்வானது, தந்தையின்‌ 
வித்தினால்‌ சாத்தியமாகிறது. வித்தில்‌ உயிர்‌/வாழ்வு உள்ளது. 

ஆவிக்குரிய பிறப்பிற்கும்‌ இதே விஷயம்‌ உண்மையாக உள்ளது. 
“அழிவுள்ள வித்தினாலே அல்ல, என்றென்றைக்கும்‌ நிற்கிறதும்‌ ஜீவனுள்ளது 
மான தேவ வசனமாகிய அழிவில்லாத வித்தினாலே மறுபடியும்‌ ஜெறிப்பிக்‌ 
கப்பட்டிருக்கிறீர்களே” (1 பேது. 1:23). தேவனுடைய வசனம்‌ என்ற 
வித்துதான்‌ புதிய பிறப்பில்‌ ஜீவனுக்கு ஆதாரமூலமாக இருக்கிறது. இயேசு, 
“அவியே உயிர்ப்பிக்கிறது, மாம்சமானது ஒன்றுக்கும்‌ உதவாது, நான்‌ 
உங்களுக்குச்‌ சொல்லுகிற வசனங்கள்‌ ஆவியாயும்‌ ஜீவனாயும்‌ இருக்கிறது” 
என்று உரைத்தார்‌ (யோவா. 6:63). புதிய பிறப்பைக்‌ கொண்டுவரும்‌ 
வசனத்தின்‌ மூலம்‌ ஆவியானவர்‌ ஜீவனைக்‌ கொடுக்கின்றார்‌. வித்தில்‌ ஜீவன்‌ 
இருப்பது போலவே வசனத்திலும்‌ ஜீவன்‌ இருக்கிறது, ஆவியானவர்‌ 
அவ்வசனம்‌ வெளிப்படுத்தப்பட்டுள்ள முகமையாக இருக்கின்றார்‌. 
விதையானது புதிய ஜீவனுக்குள்‌ வருவதற்குத்‌ தண்ணீர்‌ அவசியமாக 
இருப்பதுபோல்‌, ஒருவர்‌ ஆவிக்குரிய வகையில்‌ புதுப்பிறப்பை அடை 
வதற்கு ஜலம்‌ அவசியம்‌ என்று தேவன்‌ கூறுகின்றார்‌. 

நாம்‌, ராஜ்யத்தின்‌ விதை மூலமாக தேவனுடைய ராஜ்யத்திற்குள்‌ 
ஆவிக்குரிய செடிகளாக ஜீவனுக்குள்ளாகின்றோம்‌ (மத்‌. 13:19-23). தேவனு 
டைய வசனமே நாம்‌ ஆவிக்குரிய ஜீவனைப்‌ பெற்றுக்‌ கொள்ளும்‌ விதையாக 
உள்ளது (லூக்‌. 8:11). ஆவியில்லாது வசனம்‌ இராது; வசனமில்லாது ஜீவனோ 
அல்லது பிறப்போ இருக்க முடியாது; மற்றும்‌ ஜீவனோ அல்லது பிறப்போ 
இல்லாது எவரொருவரும்‌ ராஜ்யத்தின்‌ உறுப்பினராக முடியாது. 

புதிய பிறப்பானது ஆவியானவரின்‌ நேரடியான கஇரியையினால்‌ 
கொண்டுவரப்படுகிறது என்று சுட்டிக்காண்பிக்கக்‌ கூடிய உதாரணமோ 
அல்லது வசனப்பகுதியோ புதிய ஏற்பாட்டில்‌ இல்லை. ஆவியானவரே, 
ஜீவனை உண்டாக்குகிற வசனமாகிய விதையின்‌ ஆதாரமூலமாக 
இருக்கின்றார்‌. 

எருசலேமில்‌ (அப்‌. 2:5) பெந்தெகொஸ்தே நாளில்‌, இயேசுவின்‌ 
நாமத்தில்‌ பாவமன்னிப்பு என்பது முதன்முதலாகப்‌ பிரசங்கிக்கப்பட்டது 
(லூக்‌. 24:47). அப்போஸ்தலர்கள்மீது ஆவியானவர்‌ வந்திறங்கிய பின்பு (அப்‌. 
2:4) ஒரு இரளான கூட்டம்‌ கூடிற்று (அப்‌. 2:6). அவர்கள்‌ “வசனங்களை” 
கேட்கும்படி பேதுரு புத்திகூறினார்‌ (அப்‌. 2:14, 22). அவர்கள்‌ “கேட்ட” 
போது அவர்களின்‌ இருதயங்கள்‌ தொடப்பட்டன (அப்‌. 2:37). “அவனு 
டைய வார்த்தையைச்‌ சந்தோஷமாய்‌ ஏற்றுக்கொண்டவர்கள்‌ ஞானஸ்‌ 
நானம்‌ பெற்றார்கள்‌” (அப்‌. 2:41௮). இங்கு நாம்‌, மக்கள்‌ எவ்வாறு 
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மறுபடியும்‌ பிறக்கின்றனர்‌ என்பதற்கு ஒரு உதாரணத்தையும்‌ 
விளக்கத்தையும்‌ காண்கின்றோம்‌. ஆவியானவரால்‌ நிரப்பப்பட்டிருந்த 
பேதுரு (அப்‌. 2:4), இயேசு வாக்களித்திருந்தபடியே (யோவா. 14:16, 17; 
16:13), ஆவியானவரால்‌ சத்தியத்திற்குள்‌ வழிநடத்தப்பட்டார்‌. 

பேதுருவின்‌ வார்த்தைகள்‌, யூதர்கள்‌ இயேசுவை மேசியா என்று 
விசுவாசம்‌ கொள்ளும்படி அசைத்து (அப்‌. 2:37; யோவா. 17:20; அப்‌. 17:11, 
12; ரோமர்‌ 10:17ஐயும்‌ காணவும்‌), அவர்களை ஞானஸ்நானம்‌ பெறும்படித்‌ 
தூண்டின (அப்‌. 2:86-38, 41). இவ்வாறு அவர்கள்‌ ஜலத்தினாலும்‌ 
ஆவியினாலும்‌ பிறந்தார்கள்‌. பின்பு அவர்கள்‌, “புத்திரார்களாய்‌”” 
இருப்பவர்களுக்கு (கலா. 4:6) அருளப்படும்‌ “பரிசுத்த ஆவியானவரின்‌” 
வரத்தைப்‌ பெற்றனர்‌ (அப்‌. 2:38). 

இதே கருத்தை பவுல்‌ கொலோசெயருக்குக்‌ கூறிய கூற்றிலிருந்தும்‌ 
குரவழைக்க முடியும்‌. ஒருவர்‌ ஞானஸ்நானம்‌ பெறுவதற்குமுன்‌ பாவத்தில்‌ 
மரித்திருக்கன்றார்‌ என்று அவர்‌ கூறினார்‌. இருப்பினும்‌, - இயேசுவை 
மரித்தோரிலிருந்து எழுப்பின - தேவனுடைய கிரியையில்‌ கொள்ளுகின்ற 
விசுவாசத்தின்‌ மூலமாக ஒரு நபர்‌ அவருடன்‌ ஞானஸ்நானத்தில்‌ அடக்கம்‌ 
பண்ணப்படுகின்றார்‌ மற்றும்‌ இயேசுவுடன்‌ பிழைத்திருக்கும்படியும்‌ 
செய்யப்படுகின்றார்‌. விசுவாசிக்கும்‌ ஒருவர்‌, இயேசுவை மரித்தோரில்‌ 
இருந்து எழுப்பிய அதே வல்லமை தமது வாழ்வையும்‌ மாற்றி, பாவத்தில்‌ 
மரித்த நிலையில்‌ இருந்து இயேசுவுக்குள்‌ ஒரு புதிய ஜீவனில்‌ கொண்டுவந்து 
சேர்க்கமுடியும்‌ என்று உணர்ந்தறிகின்றார்‌ (கொலோ. 2:12, 13). 


இவ்விதமாக, கிறிஸ்துவின்‌ உயிர்த்தெழுதலில்‌ ஏற்கனவே செயல்‌ 
விளக்கப்படுத்தப்பட்டிருந்த தேவனுடைய வல்லமையான கிரியை 
யானது விசுவாசியின்‌ நம்பிக்கைக்குப்‌ பொருள்‌ கருத்தாக உள்ளது. 
ஆதலால்‌, விவாதமானது பின்வருமாறு இருக்கும்‌: அவர்கள்‌ கிறிஸ்து 
வின்‌ உயிர்த்தெழுதல்‌ என்ற உண்மையை ஏற்றுக்கொண்டிருந்தனர்‌. 
இது தேவனுடைய வல்லமையின்‌ செயல்விளக்கத்திற்கு அடையாள 
மாயிருந்தது, மற்றும்‌ அவர்கள்‌ அந்த வல்லமையின்மீது சார்ந்திருத்‌ 
தலில்‌, ஆவிக்குரிய உயிர்த்தெழுதலானது தங்களைக்‌ கிறிஸ்துவுடன்‌ 
ஒன்றிருக்கச்‌ செய்யும்‌ என்று அறிந்தனர்‌. 


வசனத்தின்‌ மூலமாகவே தேவனுடைய இப்படிப்பட்ட கிரியையின்‌ மீது 
விசுவாசம்‌ வருகிறது (ரோமர்‌ 10:15). 

இவ்வாறாக, புதிய பிறப்பு என்பது ஆவியானவரால்‌ அளிக்கப்பட்ட 
வசனத்தினுடைய வல்லமையின்‌ மீதுள்ள விசுவாசத்தின்‌ மூலமாகக்‌ கொண்டு 
வரப்படுகிறது. விசுவாசம்‌ என்பது ஞானஸ்நானம்‌ என்ற செயலின்‌ மூலம்‌ 
வெளிப்படுத்தப்படுகிறது, இது ஞானஸ்நானம்‌ பெறுபவரை இயேசுவின்‌ 
அடக்கம்‌ உயிர்த்தெழுதல்‌ ஆகியவற்றுடன்‌ இணைப்பதோடு, தேவனுடைய 
வல்லமையில்‌ அந்த நபர்‌ கொண்டுள்ள விசுவாசத்தை அறியச்‌ செய்கிறது. 
இயேசுவை உயிர்ப்பித்த அதே வல்லமை அந்த நபரின்‌ வாழ்க்கையை மாற்றி, 
செயல்‌ அடங்கியிருக்கும்‌ நிலையில்‌ இருந்து அவரை ஒரு புதிய ஆவிக்குரிய 
ஜீவனுக்குள்‌ கொண்டு வருகிறது. இவ்விதமாக, புதிய ஜீவனைக்‌ கொண்டு 
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வருவதில்‌ ஜலமும்‌ ஆவியும்‌ பிரிக்கப்பட இயலாதவைகளாக உள்ளன. 


புது சிருஷ்டி (2 கொரி. 5:12) 

கிறிஸ்துவுக்குள்‌ இருக்கின்ற நபர்‌ ஒரு புது சிருஷ்டியாக இருக்கின்றார்‌, 
இவர்‌ மறுபடியும்‌ பிறந்தவராயிருக்கின்றார்‌ (2 கொரி. 5:17). ஒருவர்‌ 
சத்தியத்திற்குக்‌ கீழ்ப்படியும்போது (1 பேது. 1:22) நடைபெறும்‌ 
ஞானஸ்நானத்திலிருந்து (ரோமர்‌ 6:3; கலா. 3:27), “கிறிஸ்துவுக்குள்‌” 
இருத்தல்‌ என்பது விளைகிறது. கீழ்ப்படிதல்‌ என்பது, கேவ வசனமாயெ 
(யாக்‌. 1:18; 1 பேது. 1:23), நமது இரட்சிப்பின்‌ சுவிசேஷம்‌ (எபே. 1:13௮) 
என்ற இந்த சத்தியத்தைக்‌ கேள்விப்படுவதிலிருந்து பாய்ந்து வருகிறது. 

H. லியோ போல்ஸ்‌ அவர்கள்‌ பின்வருமாறு உரைத்தார்‌, 


பாவியின்‌ இருதயத்தில்‌ பரிசுத்த ஆவியானவர்‌ நேரடியாகக்‌ கரியை 
செய்கின்றார்‌ என்று புதிய ஏற்பாடு போதிப்பதில்லை; .... முதலில்‌ 
சத்தியத்தைக்‌ கேள்விப்படாமல்‌, கிறிஸ்துவுக்குள்‌ விசுவாசம்‌ கொண்டு, 
பாவத்திலிருந்து மனந்திரும்பி, கிறிஸ்துவுக்குள்‌ ஞானஸ்நானம்‌ பெற்று 
எவரொருவரும்‌ மனம்மாற்றப்பட்டதாகப்‌ புதிய ஏற்பாட்டில்‌ எந்த 
ஒரு பதிவு விஷயமும்‌ இருப்பதில்லை.” 


இரட்சிப்பிற்கான மாதிரியானது, பேதுருவின்‌ மூலமாக பெந்தெ 
கொஸ்தே நாளன்று அமைத்து வைக்கப்பட்டது. அவர்‌ பிரசங்கித்த 
வசனங்கள்‌ (அப்‌. 2:14, 22, 40) அகைக்‌ கேள்விப்பட்டவர்களின்‌ 
இருதயங்களைத்‌ தொட்டன (அப்‌. 2:87). அவர்கள்‌ சத்தியத்தை 
ஏற்றுக்கொண்ட செயலானது ஞானஸ்நானத்தை விளைவித்தது (அப்‌. 2:41). 

நடபடிகளில்‌ தொடர்ந்து வந்த நடைமுறை இந்த மாதிரியைப்‌ 
பின்பற்றினது. கர்த்தருடைய வசனம்‌ பிரசங்கிக்கப்பட்டது.'? வசனத்தை 
மக்கள்‌ கேள்விப்பட்டு ஏற்றுக்கொண்டனர்‌ (விசுவாசித்தனா்‌) (அப்‌. 2:41; 
4:4; 8:12, 14; 11:1; 17:11, 12). வசனத்தை ஏற்றுக்கொண்டவர்கள்‌ ஞானஸ்‌ 
நானம்‌ பெற்றனர்‌ (அப்‌. 2:41; 8:12, 35-39; 16:14, 15, 33; 18:8; 19:5). 

மக்கள்‌ பதில்செயல்‌ செய்த வகையானது எபேசியர்‌ 1:13ல்‌ பவுலினால்‌ 
தொகுத்துரைக்கப்பட்டது: “நீங்களும்‌ உங்கள்‌ இரட்சிப்பின்‌ சுவிசேஷ 
மாகிய சத்திய வசனத்தைக்‌ கேட்டு, விசுவாசிகளானபோது, வாக்குத்தத்தம்‌ 
பண்ணப்பட்ட பரிசுத்த ஆவியால்‌ அவருக்குள்‌ முத்திரை போடப்பட்டீர்‌ 
கள்‌.” சுவிசேஷத்தைக்‌ கவனித்துக்கேட்டு, விசுவாசத்திற்குள்‌ வந்ததைத்‌ 
தொடர்ந்து பரிசுத்த ஆவியானவருக்குள்‌ முத்திரையிடப்பட்டது நடந்தது 
என்பதைக்‌ கவனியுங்கள்‌. மக்களின்‌ இருதயங்களுக்குள்‌ பரிசுத்த 
ஆவியானவர்‌ விசுவாசத்தை இடவில்லை. மாறாக, அவர்கள்‌ 
சுவிசேஷத்தைக்‌ கவனித்துக்கேட்டு, (யோவா. 17:20; அப்‌. 17:11; ரோமர்‌ 
10:17ஜயும்‌ காணவும்‌), அதைத்‌ தேவனுடைய வசனம்‌ என்று உணர்ந்து 
அறிந்ததினால்‌ (1 தெச. 2:13) விசுவாசித்தனர்‌. தேவனுடைய இந்த வசனம்‌ 
அவர்களின்‌ வாழ்வில்‌ “ஜீவனும்‌ வல்லமையுள்ளதுமாக” இருந்தது (எபி. 
4:12). விசுவாசிகள்‌ வசனத்தை ஏற்றுக்கொண்டு ஞானஸ்நானம்‌ பெற்ற 
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பின்பு பரிசுத்த ஆவியானவருக்குள்‌ முத்திரையிடப்பட்டனர்‌ (அப்‌. 2:38; 
எபே. 1:13). 

எனவே, பரிசுத்த ஆவியானவர்‌ நம்மைப்‌ புதிதாக்குதல்‌ மற்றும்‌ 
மறுபடியும்‌ ஜெறிப்பித்தல்‌ ஆகியவற்றின்‌ மூலமாக, நம்மை 
இரட்சிப்பதற்குக்‌ கரியை செய்கின்றார்‌. தத்து 3:5, “நாம்‌ செய்த நீதியின்‌ 
கிரியைகளினிமித்தம்‌ அவர்‌ (நமது தேவனாகிய இரட்சகர்‌) நம்மை 
இரட்சியாமல்‌, தமது இரக்கத்தின்படியே, மறுஜென்ம முழுக்கினாலும்‌, 
பரிசுத்த ஆவியினுடைய புதிதாக்குதலினாலும்‌ நம்மை இரட்சித்தார்‌” என்று 
கூறுகிறது. ஆவியானவர்‌ - தேவனுடைய வல்லமை நிறைந்த வசனமாகெ 
(யோவா. 17:17; எபி. 4:12) - இரட்சிப்பதற்குத்‌ தேவபெலன்‌ உள்ள 
சுவிசேஷேமோயெ (ரோமர்‌ 1:16) சத்தியத்தை அளித்தார்‌. ஆவியானவரின்‌ 
செய்திக்குப்‌ பதில்செயல்‌ செய்கின்றவர்கள்‌ மறுபடியும்‌ பிறந்து (யோவா. 
3:5), ஞானஸ்நானத்தில்‌ நடைபெறும்‌ கழுவுதலின்‌ மூலமாகப்‌ 
புதுப்பிக்கப்பட்டு மறுபடியும்‌ ஜெறிப்பிக்கப்படுகின்றனர்‌ (அப்‌. 22:16). 

ஃபிரெடெரிக்‌ டேல்‌ புரூனர்‌ அவர்கள்‌ தீத்து 3:4-8ஐப்‌ பற்றி பின்வரும்‌ 
கவனக்குறிப்பை வெளியிட்டுள்ளார்‌: 





இரட்சிப்பின்‌ முழு நிகழ்ச்சியும்‌ - தொடக்கம்‌ முதல்‌ முடிவு வரை 
- ஓரு மாபெரும்‌ செயலாகக்‌ காணப்படுகிறது. தேவனாகிய 
இரட்சகரின்‌ தயவின்‌ பிரசன்னத்தினால்‌ இரட்சிப்பு ஏற்படுகிறது 
மற்றும்‌ இது ஞானஸ்நானத்தின்‌ மறுஜென்ம முழுக்காட்டுதலினாலும்‌ 
பரிசுத்த ஆவியானருடைய புதிதாக்குதலினாலும்‌ முடிவாக 
நடைமுறைப்படுத்தப்படுகிறது.''! 


ஆகையால்‌, புதிய பிறப்பில்‌ பரிசுத்த ஆவியானவரின்‌ கிரியை என்டது, 
பாவியாயிருப்பவர்‌ ஞானஸ்நானம்‌ பெறுவதினால்‌ ஆவியானவரால்‌ 
வெளிப்படுத்தப்பட்ட வசனத்திற்குப்‌ பதில்செயல்‌ செய்யும்‌ போது முற்றுப்‌ 
பெறுகிறது (அப்‌. 2:41). 


முடிவுரை 

தேவ வசனமாயெ ஜீவனைக்‌ கொடுக்கும்‌ விதையைக்‌ கொண்டு 
வருவதில்‌ பரிசுத்த ஆவியானவரின்‌ கிரியையானது நமது மனமாற்றத்திற்கு 
அவசியமானதாக உள்ளது. பாவியின்‌ இருதயத்தில்‌ பரிசுத்த ஆவியானவர்‌ 
செயல்படுதல்‌ பற்றியோ அல்லது வசனம்‌ இன்றி அவரை [பாவியை] அவர்‌ 
[பரிசுத்த ஆவியானவர்‌| தனியே மனமாற்றுதல்‌ பற்றியோ வேதாகமம்‌ எந்த 
உதாரணத்தையும்‌ கொடுப்பதில்லை. தேவனுடைய வசனமானது பாவியின்‌ 
இருதயத்தைத்‌ தொட்டு அவரைத்‌ தேவனிடம்‌ திருப்புவதில்‌ ஆவியான 
வரின்‌ முகவராகச்‌ செயல்படுகிறது. இரட்சிப்பு என்பது தேவன்‌, கிறிஸ்து 
மற்றும்‌ பரிசுத்த ஆவியானவர்‌ ஆகியோரின்‌ மூலமாக வருகிறது - 
ஒவ்வொருவரும்‌ அவர்‌ பங்கைச்‌ செயல்படுத்துகின்றார்‌. நாம்‌, வசனத்தின்‌ 
மூலமாக வருகிற நமது விசுவாசம்‌ நம்மை, தேவனுடன்‌ நாம்‌ கொண்டுள்ள 
முறிந்துபோன நிலையில்‌ உள்ள உறவைத்‌ திருத்திக்‌ கொள்ளும்படி 
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ஊக்குவிக்கும்போது மட்டுமே இரட்சிப்பைப்‌ பெறுகின்றோம்‌. நாம்‌ 
பாவமான வாழ்வை விட்டு விட்டு, இயேசுவின்‌ இரத்தத்தின்‌ மீதுள்ள 
விசுவாசம்‌ மற்றும்‌ நம்மை உயிர்ப்பிக்க வைப்பதற்கான தேவனுடைய 
வல்லமை ஆகியவற்றின்‌ மீது நாம்‌ கொள்ளுகின்ற விசுவாசத்தின்‌ 
அடிப்படையில்‌ ஞானஸ்நானத்தில்‌ ஒரு புதிய வாழ்வுக்குள்‌ வருகின்றோம்‌. 
இயேசுவை மரித்தோரிலிருந்து எழுப்பியதில்‌ அவர்‌ காட்சிப்படுத்திய அதே 
வல்லமையினால்‌ நாம்‌ இந்தப்‌ புதிய வாழ்வில்‌ நடக்கக்‌ கூடியவர்களாக 
இருக்கின்றோம்‌. 
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5 


பரிசுத்த ஆவியானவருக்குள்‌ 
ஞானஸ்நானம்‌ 


“மனந்திரும்புதலுக்கென்று நான்‌ ஜலத்தினால்‌ உங்களுக்கு 
ஞானஸ்நானம்‌ கொடுக்கிறேன்‌, எனக்குப்பின்‌ வருறெவரோ என்னிலும்‌ 
வல்லவராயிருக்றொர்‌, அவருடைய பாதரட்சைகளைச்‌ சமக்கிறதற்கு நான்‌ 
பாத்திரன்‌ அல்ல, அவர்‌ பரிசுத்த ஆவியினாலும்‌ அக்கினியினாலும்‌ 
உங்களுக்கு ஞானஸ்நானம்‌ கொடுப்பார்‌. தூற்றுக்கூடை அவர்‌ கையில்‌ 
(இருக்கிறது, அவர்‌ தமது களத்தை நன்றாய்‌ விளக்கி, தமது கோதுமையைக்‌ 
களஞ்சியத்தில்‌ சேர்ப்பார்‌, பதரையோ அவியாத அக்கினியினால்‌ 
சுட்டெரிப்பார்‌ என்றான்‌” (மத்‌. 8:11, 12). 


“பரிசுத்த ஆவியினால்‌” ஞானஸ்நானம்‌ பெறுதல்‌ என்ற கருத்து 
வேதாகமத்தில்‌ ஐந்து முறைகள்‌ மாத்திரம்‌ காணப்படுகிறது: மத்‌. 3:11; மாற்‌. 
1:8; லூக்‌. 3:16; அப்‌. 1:4 மற்றும்‌ 11:16. இது புதிய ஏற்பாட்டில்‌ இரண்டு 
நிகழ்ச்சிகளுக்கு மாத்திரம்‌ நடைமுறைப்படுத்தப்படுகிறது: 
அப்போஸ்தலர்கள்‌ ஞானஸ்நானம்‌ பெறுதல்‌ (அப்‌. 1:4, 5) மற்றும்‌ 
கொர்நேலியு அவரது குடும்பத்துடனும்‌ நண்பர்களுடனும்‌ ஞானஸ்நானம்‌ 
பெறுதல்‌ (அப்‌. 11:15, 16). பரிசுத்த ஆவியானவரின்‌ ஞானஸ்நானம்பற்றி 
புதிய ஏற்பாட்டில்‌ இவ்வளவு குறைவாக குறிப்பிடப்பட்டிருந்தும்‌, அது 
இன்றைய நாட்களிலும்‌ ஒவ்வொரு கிறிஸ்தவருக்கும்‌ உரியது என்று சிலர்‌ 
உறுதியாகக்‌ கூறுகின்றனர்‌. 

பரிசுத்த ஆவியானவரால்‌ செயல்படுத்தப்படுகிற ஒரு ஞானஸ்‌ 
நானத்தைப்பற்றி வேதாகமம்‌ எதுவும்‌ பேசுவதில்லை. மத்தேயு 3:11ல்‌ 
யோவானுடைய வார்த்தைகளில்‌ இருந்து, பரிசுத்த ஆவியானவரில்‌ 
ஞானஸ்நானம்‌ என்பது இயேசுவினால்‌ செயல்படுத்தப்பட்டது என்பது 
தெளிவு: “... அவர்‌ பரிசுத்த ஆவியினாலும்‌ ... உங்களுக்கு ஞானஸ்நானம்‌ 
கொடுப்பார்‌.” யோவான்‌ ஞானஸ்நானம்‌ கொடுத்ததில்‌ தண்ணீர்‌ ஒரு 
பொருளாக இருந்ததுபோல்‌ (மத்‌. 3:6), இயேசு ஞானஸ்நானம்‌ 
கொடுப்பதில்‌ (அதாவது, “முழுக்காட்டுதல்‌” அல்லது “மேற்கொள்ளப்‌ 
படுதல்‌” என்பதில்‌) பரிசுத்த ஆவியானவர்‌ ஒரு பொருளாக இருந்தார்‌. 
பரிசுத்த ஆவியானவரால்‌ செயல்படுத்தப்படும்‌ ஞானஸ்நானம்‌ என்று 
போதிக்கின்றவர்கள்‌, ஞானஸ்நானத்தைப்‌ பரிசுத்த ஆவியானவர்‌ அல்ல 
ஆனால்‌ இயேசுவே செயல்படுத்தினார்‌ என்பதை உணர்ந்தறியத்‌ 
குவறுகின்றனர்‌. 
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யோவான்‌ - இவர்‌ தண்ணீரில்‌ முழுக்காட்டியவர்‌ - தான்‌, பரிசுத்த 
ஆவியானவருக்குள்‌ ஞானஸ்நானம்‌ என்பதை முதன்முதலாகக்‌ குறிப்பிட்ட 
வராய்‌ இருந்தார்‌. அவர்‌ தம்மோடு ஒப்பிடுகையில்‌ இயேசு மேன்மை 
வாய்ந்தவராக இருந்தது எப்படி என்பதைப்‌ பற்றிப்‌ பேசுகையில்‌ இந்தப்‌ 
பாடக்‌ கருத்தை அறிமுகப்படுத்தினார்‌. 

லூக்கா 3:16ல்‌ யோவான்‌ பயன்படுத்திய பின்வரும்‌ சொற்றொடரினி 
மித்தம்‌, பரிசுத்த ஆவியானவருக்குள்‌ ஞானஸ்நானம்‌ என்பதை எல்லாக்‌ 
கிறிஸ்தவர்களும்‌ எதிர்பார்க்க வேண்டும்‌ என்று சிலர்‌ முடிவு செய்துள்ளனர்‌: 
“நான்‌ ஜலத்தினால்‌ உங்களுக்கு ஞானஸ்நானங்‌ கொடுக்கிறேன்‌, என்னிலும்‌ 
வல்லவர்‌ ஒருவர்‌ வருகிறார்‌, அவருடைய பாதரட்சைகளின்‌ வாரை 
அவிழ்க்கிறதற்கும்‌ நான்‌ பாத்திரன்‌ அல்ல, அவர்‌ பரிசுத்த ஆவியினாலும்‌ 
அச்கினியினாலும்‌ உங்களுக்கு ஞானஸ்நானங்‌ கொடுப்பார்‌. ” 

இப்படிப்பட்ட ஒரு முடிவைப்‌ பற்றி இரண்டு கேள்விகள்‌ எழுப்பப்பட 
வேண்டும்‌: “யோவான்‌ யாரிடத்தில்‌ பேசிக்‌ கொண்டிருந்தார்‌?” மற்றும்‌ 
“இப்படிப்பட்ட ஒரு முடிவானது வேதாகம போதனையுடன்‌ எவ்வாறு 
பொருந்தி வருகிறது?” இவற்றில்‌ முதல்‌ கேள்விக்குப்‌ பதில்‌ அளிப்பதற்கு 
யோவானுடைய கூற்றின்‌ காட்சியமைவைப்‌ பற்றி ஆழ்ந்து சிந்திக்க 
வேண்டும்‌. 

யோவானைக்‌ குறித்து லூக்கா, “அவன்‌, தன்னிடத்தில்‌ ஞானஸ்நானம்‌ 
பெறும்படிக்குப்‌ புறப்பட்டு வந்த திரளான ஜனங்களை நோக்கி; “விரியன்‌ 
பாம்புக்‌ குட்டிகளே! வருங்கோபத்துக்குத்‌ தப்பித்துக்கொள்ள உங்களுக்கு 
வகை காட்டினவன்‌ யார்‌?” ” என்று எழுதினார்‌ லூக்‌. 3:7). அதே சந்தர்ப்பப்‌ 
பொருளில்‌ லூக்கா, “அப்பொழுது, ஜனங்கள்‌ அவனை நோக்கி: அப்படி 
யானால்‌ நாங்கள்‌ என்ன செய்யவேண்டும்‌: என்று கேட்டார்கள்‌” என்று 
எழுதினார்‌ லூக்‌. 3:10). “யோவான்‌ எல்லாருக்கும்‌ பிரதியுத்தரமாக ... அவர்‌ 
பரிசுத்த ஆவியினாலும்‌ அக்கினியினாலும்‌ உங்களுக்கு ஞானஸ்நானங்‌ 
கொடுப்பார்‌” லூக்‌. 3:16) என்று பதில்‌ அளித்தபோது, அவர்‌ மக்கள்‌ கூட்டத்‌ 
திடம்‌ பேசிக்கொண்டி ருந்தார்‌. 

மக்கள்‌ கூட்டத்தின்‌ மத்தியில்‌ பல பரிசேயர்கள்‌ மற்றும்‌ சதுசேயார்களை 
உள்ளடக்கிய (மத்‌. 3:7) “விரியன்‌ பாம்புக்குட்டிகள்‌” (லூக்‌. 3:7) இருந்தன, 
இவர்கள்‌ யோவானால்‌ ஞானஸ்நானம்‌ பெறும்படிக்கு வந்திருந்தனர்‌. 
அவர்கள்‌ மனந்திரும்ப மாட்டார்கள்‌ என்பதினால்‌, அவர்கள்‌ 
“அக்கினிக்குள்‌ எறியப்படும்‌” (மத்‌. 3:8-10) அபாயத்தில்‌ இருந்தனர்‌. மக்கள்‌ 
கூட்டமானது பரிசுத்த ஆவியானவரைப்‌ பெற்றுக்‌ கொள்ளாத மக்கள்‌ 





சிலரை உள்ளடக்கியிருந்தது என்பது உறுதி (யோவா. 14:17). யோவான்‌, 
“அவர்‌ உங்கள்‌ அனைவருக்கும்‌ பரிசுத்த ஆவியினாலும்‌ அக்கினியினாலும்‌ 
உங்களுக்கு ஞானஸ்நானங்‌ கொடுப்பார்‌” என்று கூறவில்லை. அவர்கள்‌ 
யாவரிடத்திலும்‌, “அவர்‌ பரிசுத்த ஆவியினாலும்‌ அக்கினியினாலும்‌ 
உங்களுக்கு ஞானஸ்நானங்‌ கொடுப்பார்‌” என்று அவர்‌ கூறினார்‌. 
யோவானுடைய கூற்றை, ஒரு தொழிற்சாலையில்‌ ஒரு சில புதிய 
வேலைகளுக்கு விண்ணப்பிக்க ஒன்றுகூடியுள்ள மக்களின்‌ பெரிய கூட்டம்‌ 
ஒன்றிற்கு அந்தத்‌ தொழிற்சாலையின்‌ பிரதிநிதி பேசும்‌ விஷயத்துடன்‌ 
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ஒப்பிடலாம்‌. அவர்‌ கூட்டத்தாரிடத்தில்‌ இருதயராஜ்‌ என்பவரை அறிமுகம்‌ 
செய்துவிட்டு, பின்வருமாறு கூறலாம்‌: “உங்களை வேலைக்கு அமர்த்திக்‌ 
கொள்ளும்‌ இவர்‌ இருதயராஜ்‌.” இது அங்கு கூடியிருந்த ஒவ்வொருவரும்‌ 
வேலைக்கு அமர்த்தப்படுவார்கள்‌ என்று எந்தவிதத்திலும்‌ மறைமுகமாய்‌ 








உணர்த்துவதாக இருக்காது, ஆனால்‌ யார்‌ வேலைக்கு அமர்த்துவார்‌ 
என்பதை “அங்கு கூடியிருந்தவர்கள்‌ எல்லாருக்கும்‌” சுட்டி க்காண்பிப்பதாக 
மட்டுமே இருக்கும்‌. சாரம்சத்தில்‌, யோவான்‌ இதே போன்ற விஷயத்தைத்‌ 
தான்‌ செய்தார்‌: அவர்‌ பரிசுத்த ஆவியானவரால்‌ ஞானஸ்நானம்‌ 
கொடுக்கவிருந்த மாபெரும்‌ நபரை அடையாளம்‌ காண்பித்தார்‌. அவர்கள்‌ 
யாவருக்கும்‌ இயேசு பரிசுத்த ஆவியானவரால்‌ ஞானஸ்நானம்‌ கொடுப்பார்‌ 
என்று யோவான்‌ கூறவில்லை. பரிசுத்த ஆவியானவருக்குள்‌ யாரெல்லாம்‌ 
ஞானஸ்நானம்‌ பெறுவார்கள்‌ என்பதை மற்ற வேத வசனங்கள்‌ மிகவும்‌ 
திட்டவட்ட மாக எடுத்துரைக்கின்றன. 


பரிசுத்த ஆவியானவருக்குள்‌ ஞானஸ்நானம்‌ 
என்பது வாக்களிக்கப்பட்டு 
நிறைவேற்றப்பட்டது 

அப்‌. 1:5ல்‌ இயேசு, பரிசுத்த ஆவியானவருக்குள்‌ ஞானஸ்நானத்தை 
வாக்களித்தபோது யாரை அவர்‌ உள்ளடக்கினார்‌? இந்த வாக்குத்தத்தத்தின்‌ 
சந்தர்ப்பப்‌ பொருளில்‌ பயன்படுத்தப்பட்டுள்ள சுட்டுப்‌ பெயர்ச்சொற்கள்‌ 
பற்றிய ஆழ்ந்த சிந்தனையானது, இயேசு அப்போஸ்தலார்களை மாத்திரம்‌ 
இதில்‌ உள்ளடக்கினார்‌ என்று காண்பிக்கிறது. பின்வரும்‌ கூற்றில்‌, 
அப்போஸ்கலர்கள்‌ மாத்திரமே உள்ளடக்கப்பட்டனர்‌ என்று வலியுறுத்து 





வதற்காக “அப்போஸ்தலர்கள்‌” என்று சொற்றொடர்‌ ஓவ்வொரு சுட்டுப்‌ 
பெயர்ச்சொல்லுக்குப்‌ பின்னாலும்‌ இடைச்‌ செருகப்பட்டுள்ளது. 


இயேசுவானவர்‌ தாம்‌ தெரிந்துகொண்ட அப்போஸ்தலருக்குப்‌ 
பரிசுத்த ஆவியினாலே கட்டளையிட்ட பின்பு, ... அப்போஸ்‌ 
குலருக்குத்‌ தரிசனமாகி, தேவனுடைய ராஜ்யத்துக்குரியவைகளை 
அவர்களுடனே [அப்போஸ்தலர்களுடனே] பேசி, அநேகம்‌ 
தெளிவான திருஷ்டாந்தங்களினாலே அவர்களுக்குத்‌ [அப்போஸ்‌ 
குலருக்கு ] தம்மை உயிரோடி ருக்கிறவராகக்‌ காண்பித்தார்‌. அன்றியும்‌, 
அவர்‌ அவர்களுடனே [அப்போஸ்தலாகளுடனே] கூடி வந்திருக்கும்‌ 
போது, அவர்களை |[அப்போஸ்தலர்களை] நோக்கி: யோவான்‌ 
ஐலத்தினாலே ஞானஸ்நானங்‌ கொடுத்தான்‌. நீங்கள்‌ [அப்போஸ்‌ 
தலர்கள்‌] சில நாளுக்குள்ளே பரிசுத்த ஆவியினாலே ஞானஸ்நானம்‌ 








பெறுவீர்கள்‌. ஆகையால்‌ நீங்கள்‌ [அப்போஸ்தலர்கள்‌] எருசலேமை 
விட்டுப்‌ போகாமல்‌ என்னிடத்தில்‌ கேள்விப்பட்ட பிதாவின்‌ 
வாக்குத்தத்தம்‌ நிறைவேறக்‌ காத்திருங்கள்‌ என்று கட்டளையிட்டார்‌ 
(அப்‌. 1:1-5). 


“நீங்கள்‌” மற்றும்‌ “அவர்கள்‌” என்பவை அவற்றிற்கு முன்பு, வசனம்‌ 1ல்‌ 
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திட்டவட்டமாகச்‌ குறிப்பிடப்பட்டுள்ள “அப்போஸ்தலர்கள்‌” என்பதைக்‌ 
குறிக்கும்‌ சுட்டுப்‌ பெயர்ச்சொற்களாக உள்ளன. 


பரிசுத்த ஆவியானவருக்குள்‌ ஞானஸ்நானமும்‌ அப்போஸ்தலர்களும்‌ 
இயேசு தமது வாக்குத்தத்தத்தை ஏற்படுத்திய “சில நாளுக்குள்ளே” 
(அப்‌. 1:5), அப்போஸ்தலர்கள்‌ பரிசுத்த ஆவியைப்‌ பெற்றனர்‌. பின்வரும்‌ 





ஆதாரங்கள்‌, பரிசுத்த ஆவியானவர்‌ (அப்‌. 2:4) அப்போஸ்தலா்கள்மீது 
மாத்திரம்‌ இறங்கி வந்தார்‌ என்று காண்பிக்கின்றன: 

1. அப்போஸ்தலர்களுக்கு மாத்திரமே பரிசுத்த ஆவியானவர்‌ 
வாக்களிக்கப்பட்டி ருந்தார்‌. 

2. அப்‌. 1 அதிகாரம்‌ அப்போஸ்கலர்களைப்‌ பற்றிய குறிப்புடன்‌ 
முடிகிறது. மத்தியாவைப்‌ பற்றி, “சீட்டு மத்தியாவின்‌ பேருக்கு விழுந்தது. 
அப்பொழுது அவன்‌ பதினொரு அப்போஸ்கலருடனே சேர்த்துக்கொள்ளப்‌ 
பட்டான்‌” என்று லூக்கா எழுதினார்‌ (அப்‌. 1:26). பின்பு லூக்கா, 
“அவர்களெல்லாரும்‌ ஒருமனப்பட்டு ஓரிடத்திலே வந்திருந்தார்கள்‌ ... 
அவர்களெல்லாரும்‌ பரிசுத்த ஆவியினாலே நிரப்பப்பட்டு, ஆவியானவர்‌ 
தங்களுக்குத்‌ தந்தருளின வரத்தின்படியே வெவ்வேறு பாஷைகளிலே பேசத்‌ 
தொடங்கினார்கள்‌” என்று எழுதினார்‌ (அப்‌. 2:1ஆ-4). மீண்டுமாக, 
“அவர்கள்‌” என்ற சுட்டுப்‌ பெயர்ச்‌ சொல்லானது அதற்கு முன்‌ கடைசியாகக்‌ 
குறிப்பிடப்பட்ட “அப்போஸ்தலர்கள்‌” என்ற பெயர்ச்‌ சொல்லையே 
குறிப்பிடுகிறது. 

3. “கலிலேயர்கள்‌” தான்‌ அந்நிய பாஷையில்‌ பேசினார்கள்‌ (அப்‌. 2:7). 
இந்த உண்மையானது [மக்களின்‌] திரள்‌ கூட்டத்தை இந்தச்‌ செயலில்‌ 
இருந்து அகற்றி வைக்கிறது, ஏனெனில்‌ அவர்கள்‌ “வானத்தின்‌ க&ழிருக்கிற 
சகல தேசத்தாரிலுமிருந்து வந்த”வர்களாய்‌ இருந்தனர்‌ (அப்‌. 2:5; வ. 





8-11ஓயும்‌ காணவும்‌). 

4. அப்போஸ்தலர்கள்தான்‌ கவனத்தின்‌ மையமாக இருந்தனர்‌, இது 
அவர்கள்‌ மாத்திரமே பரிசுத்த ஆவியானவரால்‌ நிரப்பப்பட்டு அந்நிய 
பாஷைகளில்‌ பேசினார்கள்‌ என்று சுட்டிக்காண்பிக்க வேண்டும்‌. 
“அப்பொழுது பேதுரு பதினொருவரோடுங்‌ கூட நின்று, அவர்களை 
நோக்கி, உரத்த சத்தமாய்‌: ... நீங்கள்‌ நினைக்கிறபடி. இவர்கள்‌ வெறி 
கொண்டவர்களல்ல” என்று அறிவித்தார்‌” (அப்‌. 2:14, 15). அங்கு பேசிக்‌ 
கொண்டி ருந்தவர்கள்தான்‌ மதுபானம்‌ அருந்தியிருந்தார்கள்‌ என்று குற்றம்‌ 
சாட்டப்பட்டிருந்தனர்‌, அங்கு பேசிக்‌ கொண்டிருந்தவர்கள்கான்‌ பரிசுத்த 
ஆவியானவரைப்‌ பெற்றிருந்தனர்‌. பேதுரு - குற்றம்‌ சாட்டப்பட்டிருந்த - 
பதினொருவரோடும்கூட எழுந்து நின்று, “இவர்கள்‌ வெறிகொண்ட வர்‌ 
களல்ல” என்று கூறினார்‌. இது, அப்போஸ்தலர்கள்‌ மாத்திரமே பரிசுத்த 
ஆவியானவருக்குள்‌ ஞானஸ்நானம்‌ பெற்றனர்‌ என்பதை மேலும்‌ சுட்டிக்‌ 
காண்பிக்றெ ஆதாரமாக உள்ளது. 

5. பேதுரு, “இந்த இயேசுவைத்‌ தேவன்‌ எழுப்பினார்‌, இதற்கு 
நாங்களெல்லாரும்‌ சாட்சிகளாயிருக்கிறோம்‌” என்று அறிவித்தார்‌ (அப்‌. 
2:32). அப்போஸ்தலர்கள்தாம்‌ இயேசுவின்‌ உயிர்த்தெழுதலுக்கு விசேஷித்த 
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சாட்சிகளாக இருந்தனர்‌ (அப்‌. 1:22; 4:33; 10:39-42; 13:31; 1:3ஐயும்‌ 
காணவும்‌). 

6. திரளான கூட்டத்தினர்‌ அப்போஸ்தலர்களிடம்‌ கேள்வி கேட்ட 
செயலானது, அப்போஸ்தலர்களே அந்தக்‌ கூட்டத்தாரிடம்‌ பேசினார்கள்‌ 
என்பதைச்‌ சுட்டிக்காண்பிக்றெது. “இதை அவர்கள்‌ கேட்ட பொழுது, 
இருதயத்திலே குத்தப்பட்டவர்களாகி, பேதுருவையும்‌ மற்ற அப்போஸ்‌ 
குலரையும்‌ பார்த்து: சகோதரரே, நாங்கள்‌ என்ன செய்யவேண்டும்‌” 
என்றார்கள்‌” (அப்‌. 2:37). 

7. அப்போஸ்தலர்கள்‌ மக்களுக்குப்‌ போதகர்களாய்‌ இருந்தனர்‌ (அப்‌. 
2:42) என்பது, அவர்களுக்குத்தான்‌ தேவனுடைய வசனம்‌ ஆவியானவர்‌ 
மூலமாக அருளப்பட்டது என்பதைச்‌ சுட்டிக்காண்பிக்கிறது (யோவா. 
14:26). 

8. ஆவியானவரின்‌ வருகையைத்‌ தொடர்ந்து, அப்போஸ்தலர்கள்‌ 
அடையாளங்களையும்‌ அற்புதங்களையும்‌ நிகழ்த்தினர்‌. சற்றுக்‌ காலத்திற்கு 
அவர்கள்‌ மாத்திரமே, அப்‌. 1:8ல்‌ இயேசுவால்‌ வாக்களிக்கப்பட்டிருந்த, 
செயல்படும்‌ வல்லமையை நடைமுறைப்படுத்துபவர்களாக இருந்தனர்‌. 


அப்போஸ்தலார்களாலே அநேக அற்புதங்களும்‌ அடையாளங்களும்‌ 
செய்யப்பட்டது (அப்‌. 2:43). 


கர்த்தராகிய இயேசுவின்‌ உயிர்த்தெழுதலைக்‌ குறித்து அப்போஸ்தலர்‌ 
கள்‌ மிகுந்த பலமாய்ச்‌ சாட்சிகொடுத்தார்கள்‌ (அப்‌. 4:33௮). 


அப்போஸ்தலருடைய கைகளினாலே அநேக அடையாளங்களும்‌ 
அற்புதங்களும்‌ செய்யப்பட்டது (அப்‌. 5:12௮/. 


திரளான கூட்டத்தினரோ அல்லது அப்‌. 1:15ன்‌ 120 பேர்களோ பரிசுத்த 
ஆவியானவருக்குள்‌ ஞானஸ்நானத்தைப்‌ பெறவில்லை என்று முடிவு 
செய்வதற்கு இந்த ஆதாரம்‌ போதுமானதாக உள்ளது. இயேசு பரிசுத்த 
ஆவியானவருக்குள்‌ ஞானஸ்நானத்தை, அப்போஸ்தலர்களுக்கு மாத்திரம்‌ 
வாக்களித்திருந்தார்‌, மற்றும்‌ அவர்கள்‌ மாத்திரமே பெந்தெகொஸ்தே 
நாளன்று அந்த ஞானஸ்நானத்தைப்‌ பெற்றார்கள்‌. 


பரிசுத்த ஆவியானவருக்குள்‌ ஞானஸ்நானமும்‌ முதல்‌ புறஜாதிக்‌ 
கிறிஸ்தவர்களும்‌ 

பரிசுத்த ஆவியானவருக்குள்‌ ஞானஸ்நானமானது புதிய ஏற்பாட்டில்‌ 
இருமுறை கொடுக்கப்பட்டுள்ளது. தொடக்கத்தில்‌ அப்போஸ்தலர்கள்‌ 
பரிசுத்த ஆவியானவருக்குள்‌ ஞானஸ்நானம்‌ பெற்றனர்‌. அந்த நிகழ்ச்சியைச்‌ 
சில ஆண்டுகளுக்குப்‌ பின்பு, கொர்நேலியுவும்‌ அவரது நண்பர்களும்‌ 
பெற்றுக்கொண்டது என்ன என்பதற்கு ஒரு ஒப்பீட்டைக்‌ கண்டறிவதற்குப்‌ 
பேதுரு [அப்போஸ்தலர்கள்‌ பரிசுத்த ஆவியானவருக்குள்‌ ஞானஸ்நானம்‌ 
பெற்றுக்கொண்ட அந்த நிகழ்ச்சியை (அப்‌. 11:14-16)] பின்னோக்கி 
நினைத்தல்‌ அவசியமாயிருந்ததாகக்‌ கண்டறிந்தார்‌. பெந்தெகொஸ்தே 


51 


நாளன்று நடந்த நிகழ்ச்சி தொடங்கி கொர்நேலியு வீட்டில்‌ நடைபெற்ற 
நிகழ்ச்சி வரையிலும்‌ வேறு எந்த யூதரும்‌ பரிசுத்த ஆவியானவருக்குள்‌ 
ஞானஸ்நானம்‌ பெற்றிருந்ததில்லை என்பது உறுதி. இந்த இரண்டாவது 
நிகழ்ச்சியைப்‌ பற்றிப்‌ பேதுரு ஒரு சில ஆண்டுகளுக்குப்‌ பின்பு 
குறிப்பிட்டார்‌. புறஜாதியாரை விருத்தசேதனமின்றியே தேவன்‌ 
ஏற்றுக்கொள்வார்‌ என்பதை யூதர்களுக்கு நிரூபிப்பதற்காக, 
புறஜாதியிலிருந்து மனமாற்றப்பட்டவர்கள்‌ பரிசுத்த ஆவியானவருக்குள்‌ 
ஞானஸ்நானம்‌ பெற்றுக்கொண்ட இந்த நிகழ்ச்சியைப்‌ பேதுரு 
குறிப்பிட்டார்‌ (அப்‌. 15:7-9). மீண்டுமாக, கொர்நேலியுவும்‌ அவரது 
வீட்டாரும்‌ பரிசுத்த ஆவியானவருக்குள்‌ ஞானஸ்நானம்‌ பெற்றுக்‌ 
கொண்ட திலிருந்து இன்று வரை வேறு எந்த புறஜாதியாரும்‌ அவ்விதமான 
ஞானஸ்நானம்‌ பெறவில்லை என்பதையும்‌ இது சுட்டிக்காண்பிக்க 
வேண்டும்‌. 

புறஜாதியாருக்கு இரட்சிப்பை அளித்தல்‌ என்பது மனிதத்துவ முடிவு 
அல்ல ஆனால்‌ அது தேவனுடைய விருப்பத்‌ தேர்வாக உள்ளது என்று 
நிரூபிப்பதற்காக, தேவன்‌ வழக்கமான செயல்முறையை முறித்து வழக்க 
மற்ற ஒரு செயலைச்‌ செய்வித்தார்‌. கொர்நேலியுவின்‌ வீட்டார்‌ மனம்‌ 





மாற்றப்பட்டபோது அவர்களுக்குத்‌ தேவன்‌ பரிசுத்த ஆவியானவர்‌ 
உள்ளாக வாசம்பண்ணுகல்‌ என்பதைக்‌ கொடுத்ததுடன்‌ (அப்‌. 10:47; அப்‌. 
2:38ஐயும்‌ காணவும்‌), அதற்கு அப்பாலும்‌ சென்றார்‌. அவர்கள்‌ மனம்‌ 
மாற்றப்படுவதற்கு முன்னதாக, அவர்களை அவர்‌ கிறிஸ்தவத்தின்‌ 
தொடக்கத்தில்‌ அப்போஸ்தலர்களுக்குச்‌ செய்தது போலவே பரிசுத்த 
ஆவியானவருக்குள்ளாக ஞானஸ்நானப்‌ படுத்தினார்‌ (அப்‌. 10:44; 11:15). 
இதனைத்‌ தேவன்‌, யூதக்‌ கிறிஸ்தவர்கள்‌ திகைப்படையும்படி அவர்கள்‌ 
[கொர்நேலியுவின்‌ வீட்டார்‌] பாவமன்னிப்புக்கென்று ஞானஸ்நானம்‌ 
பெறுவதற்கு முன்னதாகவே செய்தார்‌. இது அப்போஸ்கலர்கள்மீது பரிசுத்த 
ஆவியானவர்‌ இறங்கிய பின்பு, வேறு எவருக்காவது ஞானஸ்நானம்‌ 
கொடுப்பதற்கு முன்பே பரிசுத்த ஆவியானவர்‌ வந்திறங்கியதற்கான ஒரே 
ஒரு நிகழ்ச்சியாக இருக்கிறது. மேலும்‌ அப்போஸ்தலர்கள்‌ தவிர வேறு 
எவராவது பரிசுத்த ஆவியானவருக்குள்‌ ஞானஸ்நானம்‌ பெற்றதாகப்‌ பதிவு 
செய்யப்பட்ட ஒரே நிகழ்ச்சியாகவும்‌ உள்ளது.” 

இயேசுவே கூட தண்ணீரில்‌ ஞானஸ்நானம்‌ பெறுவதற்கு முன்பு 
அவியானவரைப்‌ பெற்றதில்லை (மத்‌. 3:16, 17). பெந்தெகொஸ்தே நாளன்று 
அப்போஸ்தலர்கள்‌ பரிசுத்த ஆவியானவரைப்‌ பெற்றுக்கொண்டது போல்‌ 
(அப்‌. 2:38; 8:14-18; 19:5, 6) கொர்நேலியு வீட்டார்‌ மட்டுமே - மற்றும்‌ 
ஒருவேளை அப்போஸ்தலரான பவுலும்‌ இதைப்‌ பெற்றிருந்தார்‌ எனலாம்‌ - 
பரிசுத்த ஆவியானவரைப்‌ பெற்றுக்கொண்டபடியால்‌, கொர்நேலியுவின்‌ 
வீட்டாரிடத்தில்‌ நடந்த இந்த நிகழ்ச்சியானது விதி என்று நினைக்கப்‌ 
படுவதற்குப்‌ பதிலாக விதிவிலக்கு என்று நினைக்கப்பட வேண்டும்‌. 0. . 
பீஸ்லீ-முர்ரே என்ற குறிப்பிடத்தக்க கல்வியாளர்‌ இதைச்‌ சரியாக 
உற்றுநோக்கியுள்ளார்‌: “ஞானஸ்நானம்‌ இன்றிப்‌ பரிசுத்த ஆவியானவரின்‌ 
வரம்‌ என்பது, உயர்வாகக்‌ குறிப்பிடத்தக்க ஒரு சூழ்நிலையில்‌ ஒரு தெய்வீக 
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இடையீட்டினிமித்தம்‌ ஒரு விதிவிலக்காகக்‌ கண்ணோக்கப்பட வேண்டும்‌, 
இது புறஜாதியார்‌ விருத்தசேதனம்‌ மற்றும்‌ பலி ஆகியவற்றின்‌ மூலம்‌ தங்கள்‌ 
அசுத்தங்களை நீக்கப்போடாத நிலையிலும்‌ ஞானஸ்நானத்தினால்‌ 
சபைக்குள்‌ ஏற்றுக்கொள்ளப்படலாம்‌ என்று போதிப்பதாக உள்ளது (அப்‌. 
11:18).*” 

இரட்சிப்பு இப்போது புறஜாதியாருக்கு[ம்‌] அருளப்படுகிறது என்பதை 
நிரூபிப்பதற்குத்‌ தேவன்‌ இந்த விதிவிலக்கைப்‌ பயன்படுத்தினார்‌. பரிசுத்த 
ஆவியானவரின்‌ ஞானஸ்நானம்‌ என்ற வழக்கத்திற்கு மாறான இந்த 
நிகழ்ச்சியானது, யூதர்களின்‌ எண்ணப்போக்கினிமித்தம்‌ அவசியமானதாக 
இருந்தது. கொர்நேலியுவின்‌ மனமாற்றத்திற்கு வழிநடத்திய நிகழ்ச்சிக்கு 
முன்னதாக, பேதுருவும்‌ மற்ற யூத[கிறிஸ்தவிர்களும்‌ தாங்கள்‌ புறஜாதியா 
ரோடு தொடர்பு கொண்டிருக்கக்‌ கூடாது என்று நினைத்திருந்தனர்‌. அவர்‌ 
[பேதுரு], “அந்நிய ஜாதியானோடே கலந்து அவனிடத்தில்‌ போக்குவர 
வாயிருப்பது யூதனானவனுக்கு விலக்கப்பட்டிருக்றெதென்று நீங்கள்‌ 
அறிந்திருக்கிறீர்கள்‌. அப்படியிருந்தும்‌, எந்த மனுஷனையும்‌ தீட்டுள்ளவ 
னென்றும்‌ அசுத்தனென்றும்‌ நான்‌ சொல்லாதபடிக்கு தேவன்‌ எனக்குக்‌ 
காண்பித்திருக்கிறார்‌” என்று கூறினார்‌ (அப்‌. 10:28). 

யூதர்கள்‌, தங்களுடன்‌ புறஜாதியார்‌ ஓன்றுகலப்பதற்கு முன்பு அவர்கள்‌ 
விருத்தசேதனம்‌ செய்து கொள்ளவேண்டும்‌ என்று வலியுறுத்தினார்கள்‌ 
(அப்‌. 11:38). யூதர்களின்‌ மத்தியில்‌, புறஜாதியார்‌ இரட்சிப்புக்குத்‌ 
தகுதியற்றவர்கள்‌ என்று கருதப்பட்டனர்‌. ஆகையால்‌ யூதக்‌ கிறிஸ்தவர்கள்‌ 
யூதர்களுக்கு மாத்திரமே சுவிசேஷத்தைப்‌ பிரசங்கித்தனர்‌ (அப்‌. 11:19). 
தேவன்‌, தாம்‌ யூதர்களை ஏற்றுக்கொள்வது போலவே புறஜாதியாரையும்‌ 
ஏற்றுக்கொள்வதை நிரூபிக்க விரும்பினார்‌. 

புறஜாதியாரைப்‌ பரிசுத்த ஆவியானவருக்குள்‌ ஞானஸ்நானப்‌ 
படுத்தியதன்மூலம்‌, தேவன்‌ பேதுருவுக்கும்‌ தொடக்க கால சபைக்கும்‌ 
நான்கு கூற்றுக்களை ஏற்படுத்தினார்‌: (1) யூதக்‌ கிறிஸ்தவர்கள்‌ புறஜாதி 
யாருடன்‌ ஒன்றுகலக்க முடியும்‌; (2) புறஜாதியார்‌ இரட்‌சிக்கப்படுவதற்குத்‌ 
கண்ணீர்‌ ஞானஸ்நானம்‌ பெறுவதன்‌ மூலமாகக்‌ கிறிஸ்தவர்களாக முடியும்‌; 
(3) இதை அவர்கள்‌ விருத்தசேதனமின்றியே, அதாவது யூதமார்க்கத்தமை 
யாமலே செய்ய முடியும்‌; மற்றும்‌ (4) புறஜாதியிலிருந்து மனம்மாறியவர்கள்‌ 
இரண்டாந்தரக்‌ கிறிஸ்தவர்களாக அல்ல, ஆனால்‌ சகோதரர்களாக யூதக்‌ 
கிறிஸ்தவர்களால்‌ ஏற்றுக்கொள்ளப்பட வேண்டும்‌. தேவன்‌, அப்போஸ்‌ 
குலர்களைத்‌ தவிர வேறு எவருக்கும்‌ கொடுத்திராத ஞானஸ்நானத்தைப்‌ 
புறஜாதியாருக்குக்‌ கொடுத்ததன்‌ மூலமாக, புறஜாதிக்‌ கிறிஸ்தவர்கள்‌ 
எவ்வகையிலும்‌ தாழ்ந்தவர்களாக கருதப்படக்கூடாது என்பதைக்‌ 
காண்பித்தார்‌. 

அவர்களுக்குப்‌ பரிசுத்த ஆவியானவர்‌ வழக்கமான வகையில்‌ அருளப்‌ 
பட்டிருந்தால்‌,” அவர்கள்‌ ஆவியானவரைப்‌ பெற்றுக்கொண்டதற்கு 
வெளிப்படையான சான்று எதுவும்‌ இருந்திராது. தேவனே தேர்ந்து 
கொள்ளுதலை மேற்கொள்பவராக இருக்கின்றார்‌ என்பதைக்‌ காண்பிக்க, 
வழக்கிட இயலாத சான்று அவசியமானதாக இருந்தது. மற்ற நிகழ்ச்சிகளில்‌ 
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நடைபெற்றது போல்‌ (அப்‌. 8:14-18; 19:6), அவர்களுக்கு, அப்போஸ்தலர்‌ 
களின்‌ கரங்களினால்‌ பரிசுத்த ஆவியானவரின்‌ காணப்படக்கூடிய 





அடையாளங்கள்‌ தரப்பட்டிருந்தால்‌, தேர்ந்துகொள்ளுதல்‌ என்பது தேவனு 
டையதல்ல ஆனால்‌ மனிதருடையகே என்று முடிவு செய்யப்பட்டிருக்கக்‌ 
கூடும்‌. 

தேவன்‌ எகிப்தில்‌ அடையாளங்களை நிகழ்த்தியபோது இயற்கையின்‌ 
விதிகளுக்கு விதிவிலக்காக அவற்றைப்‌ பயன்படுத்தியது போல (யாத்‌. 10:2) 
மற்றும்‌ இயேசு தம்மைத்‌ தேவனுடைய குமாரன்‌ என்று நிரூபிப்பதற்கு 
அற்புதங்களைப்‌ பயன்படுத்தியது போல (யோவா. 20:30, 31) இந்த 
விதிவிலக்கையும்‌ தேவன்‌ பயன்படுத்தினார்‌. கொர்நேலியுவின்‌ வீட்டில்‌ 
நடந்த வெளிப்பாடுகள்‌, பேதுருவல்ல ஆனால்‌ தேவனே புறஜாதியாருக்குச்‌ 
சுவிசேஷத்தின்‌ மூலமாக மன்னிப்பை வழங்கினார்‌ என்பதைக்‌ 
காண்பித்தன. 

பரிசுத்த ஆவியானவருக்குள்ளான இந்த ஞானஸ்நானம்‌, புறஜாதி 
யாரை இரட்சிப்பதற்கும்‌ கிறிஸ்துவின்‌ சரீரமாகிய சபைக்குள்‌ ஏற்றுக்‌ 
கொள்வதற்குமான விருப்பத்‌ தோர்வைத்‌ தேவன்‌ ஏற்படுத்தினார்‌ என்பதைப்‌ 
பேதுருவுக்கு நிரூபித்தது. அவர்கள்‌ யூதக்றிஸ்தவர்களுடன்‌ சமமானவர்‌ 
களாகக்‌ கருதப்பட வேண்டியவர்களாய்‌ இருந்தனர்‌. பேதுரு, ஆர்வமிக்க 
நிகழ்ச்சிகளின்‌ வரிசைத்‌ தொடர்‌ ஒன்றினால்‌ இந்த கடைசி முடிவிற்குப்‌ 
படிப்படியாக வழிநடத்தப்பட்டார்‌. முதலாவது, அவரிடத்தில்‌ தேவன்‌ 
பல்வேறு வகையான மிருகங்களை அடித்துப்‌ புசிக்கும்படி கூறினார்‌ (அப்‌. 
10:16). பிற்பாடு, அவர்‌ அந்தத்‌ தரிசனத்தைக்‌ குறித்துச்‌ சிந்தித்துக்‌ 
கொண்டிருந்தபோது, அவரிடத்தில்‌ ஆவியானவர்‌, புறஜாதியாருடன்‌, 
“ஒன்றுக்குஞ்‌ சந்தேகப்படாமல்‌, அவர்களுடனே கூடப்போககும்படிக்கு)” 





கூறினார்‌ (அப்‌. 10:20). கடைசியில்‌ பேதுரு, “எந்த மனுஷனையும்‌ 
தீட்டுள்ளவனென்றும்‌ அசுத்தனென்றும்‌ நான்‌ சொல்லாதபடிக்கு தேவன்‌ 
எனக்குக்‌ காண்பித்திருக்றொர்‌” என்று முடிவு செய்தார்‌ (அப்‌. 10:28). இந்த 
உண்மைகளின்‌ அடிப்படையில்‌, அவர்‌ புறஜாதியாருடன்‌ ஒன்று 
கலப்பதற்கு மனவிருப்பமாயிருந்தார்‌. மேலும்‌ அவர்‌, “தேவன்‌ பட்சபாத 
முள்ளவரல்ல என்றும்‌, எந்த ஜனத்திலாயினும்‌ அவருக்குப்‌ பயந்திருந்து 
நீதியைச்‌ செய்கிறவன்‌ எவனோ அவனே அவருக்கு உகந்தவன்‌ என்றும்‌” 
விசுவாசித்தார்‌ (அப்‌. 10:34, 35). 

இந்த வேளையிலும்கூட பேதுருவுக்கு அதிக நிரூபணம்‌ தேவைப்‌ 
பட்டது. அவர்‌, புறஜாதியாரை அசுத்தமானவர்கள்‌ என்று நினைப்பதை 
நிறுத்த வேண்டியிருந்ததுடன்‌, அவர்களுக்கும்‌ இரட்சிப்பிற்கான வழியை 
அளித்து அவர்களைச்‌ சகோதரர்களாக ஏற்றுக்கொள்ள வேண்டியிருந்தது. 
புறஜாதியாரும்‌ இரட்சிப்புக்குத்‌ தகுதியானவர்களே என்று பேதுருவும்‌ மற்ற 
யூதவிசுவாசிகளும்‌ ஏற்றுக்கொள்ளும்படி வழிநடத்தப்படுவதற்காக, 
இன்னொரு அற்புதம்‌ அவசியமாயிருந்தது. இவ்விதமாகத்‌ தேவன்‌, பரிசுத்த 
ஆவியானவரால்‌ ஞானஸ்நானத்தின்‌ மூலமாகப்‌ புறஜாதியார்‌ அந்நிய 
பாஷைகளில்‌ பேசுவதற்கு வல்லமையளித்தார்‌. பின்பு[தான்‌] பேதுரு, 





“நம்மைப்‌ போலப்‌ பரிசுத்த ஆவியைப்‌ பெற்ற இவர்களும்‌ ஞானஸ்நானம்‌ 
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பெறாதபடிக்கு எவனாகிலும்‌ கண்ணீரை விலக்கலாமா?” என்று கேட்டார்‌ 
(அப்‌. 10:47). அவரது அர்த்தம்‌ தெளிவானதாக உள்ளது: தேவன்‌ 
தேர்ந்துகொண்டவர்களை மனிதன்‌ புறக்கணிக்க முடியாது. 

கேரத்‌ 1. ரீஸ்‌ அவர்கள்‌ பின்வருமாறு பொருத்தமாக உற்றுக்‌ கவனித்‌ 
துள்ளார்‌: “கொர்நேலியு மற்றும்‌ அவரது நண்பர்களின்மீது பொழிந்தருளப்‌ 
பட்டது, பெந்தெகொஸ்தே நாளன்று அப்போஸ்தலர்களின்மீது பொழிந்‌ 
குருளப்பட்ட அதே விஷயமாகவே இருந்தது என்பதைப்‌ பேதுரு 
உணார்ந்தறிந்தார்‌.”” பேதுரு, “ஆதலால்‌, கர்த்தராகிய இயேசு கிறிஸ்துவை 
விசுவாசித்திருக்கிற நமக்குத்‌ தேவன்‌ வரத்தை அநுக்கிரகம்‌ பண்ணினது 
போல அவர்களுக்கும்‌ அந்த வரத்தையே அநுக்கிரகம்‌ பண்ணியிருக்கும்‌ 
போது தேவனைத்‌ தடுக்கிறதற்கு நான்‌ எம்மாத்திரம்‌?” என்று முடிவு 
செய்தார்‌ (அப்‌. 11:17). புறஜாதியாருக்குப்‌ பரிசுத்த ஆவியானவரால்‌ 
ஞானஸ்நானம்‌ என்ற விஷயமானது, மனிதரல்ல ஆனால்‌ தேவனே விருப்பத்‌ 
தேர்வை மேற்கொள்கின்றார்‌ என்பதைப்‌ பேதுருவுக்கு நிரூபித்தது. அது 
பேதுருவுக்கும்‌ யூத விசுவாசிகளுக்கும்‌ மாத்திரமல்ல, ஆனால்‌ தொடர்ந்து 
வந்த தலைமுறை ஒவ்வொன்றிற்கும்‌ நிரூபணமாக உள்ளது. புறஜாதி 
யாரைத்‌ தேவன்‌ விருத்தசேதனம்‌ இன்றி மற்றும்‌ அவர்கள்‌ நியாயப்‌ 
பிரமாணத்தைக்‌ கடைப்பிடிக்காமலேயே ஏற்றுக்கொள்வார்‌ என்பதை 
அவரே ஒருமுறை நிரூபித்தார்‌, இதை அவர்‌ மீண்டும்‌ நிரூபிக்க அவசியமே 
இல்லை (அப்‌. 11:3; 15:1, 7-9). 

ஃபிரெடெரிக்‌ டேல்‌ புரூனர்‌ அவர்கள்‌ அப்‌. 11ல்‌ பேதுருவின்‌ கூற்றைப்‌ 
பற்றி, அவர்‌ 'அதியிலே நம்மீது இறங்னெது போலவே: (வ. 15) பரிசுத்த 
ஆவியானவர்‌ | கொர்நேலியுவின்‌] வீட்டார்மீதும்‌ வந்திறங்கினார்‌ என்பதை 
வலியுறுத்தினார்‌. இந்தக்‌ குறிப்பு முக்கியமானதாக உள்ளது. பேதுரு, 
பரிசுத்த ஆவியானவர்‌ 'ஒவ்வொருவர்மீதும்‌ வழக்கமாக வந்திறங்கியது 
போலவே” கொர்நேலியு வீட்டார்மீது வந்திறங்கினார்‌ என்று கூறவில்லை” 
என்று எழுதினார்‌.” 

மறைமுகமாய்‌ உணர்த்தப்படும்‌ கருத்து தெளிவாகக்‌ காணப்படுகிறது. 
பெந்தெகொஸ்தே நாள்‌ தொடங்கி தேவன்‌, (பவுலைக்‌ கணக்கில்‌ 
கொள்ளாத வரையில்‌) வேறு எவரையும்‌ பரிசுத்த ஆவியானவருக்குள்‌ 
ஞானஸ்நானப்படுத்தியிருக்கவில்லை. அப்போஸ்தலர்கள்‌ “ஆதியிலே” 
பெற்றுக்கொண்ட முதல்‌ நபர்களாய்‌ இருந்தனர்‌; மற்றும்‌ அதே 
வழிமுறையில்‌ கொர்நேலிவின்‌ வீட்டார்‌ மட்டுமே கடைசியாக 





ஞானஸ்நானப்படுத்தப்பட்ட வர்களாகவும்‌ இருந்தார்கள்‌. தொடக்கத்தில்‌ 
யூதர்கள்‌ கிறிஸ்தவர்களாவகற்குக்‌ கதவைத்‌ திறக்கும்படி நடைபெற்ற அதே 
நிகழ்ச்சி, கடைசியில்‌ புறஜாதியாருக்குக்‌ கதவைத்‌ திறந்தது. யூதர்களுக்கும்‌ 
புறஜாதியார்களுக்கும்‌ ஒரே விதத்தில்‌ கதவைத்‌ திறந்ததன்‌ மூலமாகத்‌ 
தேவன்‌, கிறிஸ்தவர்களாகின்ற யூதர்களும்‌ புறஜாதியார்களும்‌ தமக்கு 
முன்பாக ஒரே நிலைப்பாட்டில்‌ உள்ளனர்‌ என்று விவரித்தார்‌. 

பல ஆண்டுகளுக்குப்‌ பின்பு, கிறிஸ்தவர்களான விருத்தசேதனமற்ற 
புறஜாதியாரின்‌ நிலைபற்றி எழுந்த கேள்விக்குப்‌ பதில்‌ அளிப்பதற்கு, பேதுரு 
இந்த விஷயத்தையே பயன்படுத்தினார்‌. அவர்‌, “சகோதரரே, நீங்கள்‌ 
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அறிந்திருக்கிறபடி புறஜாதியார்‌ என்னுடைய வாயினாலே சுவிசேஷ 
வசனத்தைக்‌ கேட்டு விசுவாசிக்கும்படி தேவன்‌ அநேக நாட்களுக்கு 
முன்னே உங்களில்‌ ஒருவனாகிய என்னைத்‌ தெரிந்துகொண்டார்‌. இருதயங்‌ 
களை அறிந்திருக்கிற தேவன்‌ நமக்குப்‌ பரிசுத்த ஆவியைத்‌ தந்தருளினது 
போல அவர்களுக்கும்‌ தந்தருளி, அவர்களைக்‌ குறித்துச்‌ சாட்சி கொடுத்தார்‌” 
என்று கூறினார்‌ (அப்‌. 15:7, 8). இது, பரிசுத்த ஆவியானவரால்‌ ஞானஸ்‌ 
நானம்‌ பெறுதல்‌ என்பது தொடர்ந்து நடைபெறும்‌ நிகழ்ச்சியல்ல 
என்பதற்குக்‌ குறிப்பாக உள்ளது. 

இன்னொரு உண்மையும்‌ உறுதியாகிறது. பாவமன்னிப்புக்குத்‌ தேவன்‌ 
விதிக்கும்‌ நிபந்தனை யூதர்களுக்கும்‌ புறஜாதியாருக்கும்‌ ஒரே மாதிரியான 
காகவே உள்ளது. கொர்நேலியு இரட்சிக்கப்படுவதற்கான வசனங்களையே 
கொர்நேலியுவினிடம்‌ பேதுரு பேசவேண்டியவராயிருந்தார்‌ (அப்‌. 11:14). 
பேதுரு பரிசுத்த ஆவியானவரைப்‌ பற்றி ஏதொன்றும்‌ கூறவில்லை, ஆனால்‌ 
விசுவாசித்து ஞானஸ்நானம்‌ பெற்றுக்கொள்ளும்படி அவர்‌ கொர்நேலியு 
விடம்‌ கூறினார்‌ (அப்‌. 10:43, 47, 48). இவையே இரட்சிப்பைக்‌ 
கொண்டுவருவதற்கான இயேசு சொன்ன செயல்களாக இருந்தன: 
“விசுவாசமுள்ளவனாகி ஞானஸ்நானம்‌ பெற்றவன்‌ இரட்சிக்கப்படுவான்‌” 
(மாற்‌. 16:16௮அ). மேலும்‌, யூதர்களிடத்தில்‌ பேதுரு, “நீங்கள்‌ மனந்திரும்பி, 
. பாவமன்னிப்புக்கென்று இயேசு கிறிஸ்துவின்‌ நாமத்தினாலே ஞானஸ்‌ 
நானம்‌ பெற்றுக்கொள்ளுங்கள்‌” என்றும்‌ கூறியிருந்தார்‌ (அப்‌. 2:38௮). அது 
போலவே, “கர்த்தருடைய நாமத்தினாலே அவர்களுக்கு ஞானஸ்நானங்‌ 
கொடுக்கும்படி கட்டளையிட்டான்‌?” (அப்‌. 10:48௮). பரிசுத்த 
ஆவியானவருக்குள்‌ ஞானஸ்நானம்‌ பெறுதல்‌ என்பது தண்ணீர்‌ ஞானஸ்‌ 
நானத்திற்கு ஒரு பதில்‌ ஈடாக இருப்பதில்லை, ஆனால்‌ கொர்நேலியுவும்‌ 
அவரது புறஜாதி வீட்டாரும்‌ தண்ணீர்‌ ஞானஸ்நானத்தைப்‌ பெற்றுக்‌ 
கொள்ள வேண்டும்‌ என்று பேதுரு கட்டளையிடுவதற்கு அவருக்குச்‌ 
சான்றாக இருந்தது (அப்‌. 10:43, 47, 48). 

பரிசுத்த ஆவியானவருக்குள்‌ ஞானஸ்நானம்‌ என்பது இரட்சிப்பைக்‌ 
காண்பிப்பதற்கான ஒரு வரமாக இருப்பதில்லை. பெந்தெகொஸ்தே 
நாளன்று அப்போஸ்தலர்கள்‌ பரிசுத்த ஆவியானவருக்குள்‌ ஞானஸ்நானம்‌ 
பெற்றனர்‌ (அப்‌. 1:4, 5; 2:4). இது அவர்களுக்கு இரட்சிப்பையல்ல ஆனால்‌ 
வல்லமையைக்‌ கொடுப்பதற்காகவே நடைபெற்றது (1:8). ஞானஸ்நானம்‌ 
கொடுத்த யோவான்‌ தமது தாயின்‌ வயிற்றில்‌ இருந்தபோதே பரிசுத்த 
ஆவியானவரைப்‌ பெற்றிருந்தார்‌ லூக்‌. 1:15). இது அவரது 
இரட்சிப்புக்கானதாக இராமல்‌, அவரைத்‌ தேவன்‌ ஒரு விசேஷித்த 
ஊழியத்திற்கென்று தேர்ந்து கொண்டார்‌ என்பதற்கான குறிப்பாகவே 
இருந்தது. இரட்சிப்பைப்‌ பெறுவதற்கு எவராவது ஒருவருக்குப்‌ பரிசுத்த 
ஆவியானவரின்‌ ஞானஸ்நானம்‌ தரப்பட்டது என்று புதிய ஏற்பாட்டில்‌ 
குறிப்பு எதுவும்‌ இருப்பதில்லை. அவர்‌ [ஆவியானவர்‌ மக்களை தேவனு 
டைய புத்திரர்கள்‌ ஆக்குவதற்கல்ல ஆனால்‌ புத்திரர்களாய்‌ 
இருப்பவர்களுக்கே அருளப்பட்டார்‌ (கலா. 4:69. 
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யூதேயாவில்‌ இருந்த யூதக்‌ கிறிஸ்தவர்களை வந்தடைந்தது (அப்‌. 11:1). 
வசனத்தை ஏற்றுக்கொண்ட தில்‌ புறஜாதியாரின்‌ செயல்‌, பெந்தெகொஸ்தே 
நாளன்று மூவாயிரம்‌ யூதர்கள்‌ செய்த அதே செயலாகவே இருந்தது: “அவனு 
டைய வார்த்தையைச்‌ சந்தோஷமாய்‌ ஏற்றுக்கொண்டவர்கள்‌ ஞானஸ்‌ 
நானம்‌ பெற்றார்கள்‌” (அப்‌. 2:41௮). “நீங்கள்‌ மனந்திரும்பி, ஒவ்வொருவரும்‌ 
பாவமன்னிப்புக்கென்று இயேசு கிறிஸ்துவின்‌ நாமத்தினாலே 
ஞானஸ்நானம்‌ பெற்றுக்கொள்ளுங்கள்‌” (அப்‌. 2:8௮) என்ற பேதுருவின்‌ 
கூற்றுதான்‌ அவர்கள்‌ சந்தோஷமாய்‌ ஏற்றுக்கொண்ட 
வார்த்தையாயிருந்தது. இதே செய்தியைப்‌ பேதுருவிடமிருந்து புறஜாதி 
யாரும்‌ பெற்றுக்கொண்டனர்‌. 





இரட்சிக்கப்படுவதற்கு அவர்கள்‌ செய்தவை பின்வரும்‌ நியமங்களைப்‌ 
பின்பற்றியதாயிருந்தன: அவர்கள்‌ வசனத்தை கேள்விப்பட்டனர்‌, 
இயேசுவில்‌ விசுவாசம்‌ கொண்டனர்‌, மனந்திரும்பினர்‌, மற்றும்‌ 
ஞானஸ்நானம்‌ பெற்றனர்‌. வேதாகமத்தில்‌ உள்ள பிற வசனப்பகுதிகளும்‌ 
இதே மாதிரியைக்‌ காண்பிக்கின்றன (மாற்‌. 16:16; அப்‌. 2:38; 22:16; 
கொலோ. 2:12, 13; 1 பேது. 3:21). பரிசுத்த ஆவியானவருக்குள்‌ 
ஞானஸ்நானம்‌ பெறுதல்‌ என்பது இந்தப்‌ புறஜாதியார்‌ விஷயத்தில்‌ ஒரு 
அசாதாரணமான நிகழ்ச்சியாய்‌ இருந்தது. 

இந்த முதல்‌ புறஜாதியாரைப்‌ பரிசுத்த ஆவியானவருக்குள்‌ ஞானஸ்‌ 
நானப்படுத்தியதன்‌ மூலமாகத்‌ தேவன்‌, புறஜாதியாரை ஏற்றுக்‌ 
கொள்வதற்கான தமது விருப்பத்‌ தேர்வைக்‌ காண்பித்தார்‌. மற்றும்‌ அவர்‌, 
புறஜாதியார்‌ மன்னிக்கப்படக்கூடுவதற்கு முன்‌ அவர்கள்‌ செய்யவேண்டி 
யவைகள்‌ ஒரு விதிவிலக்காக இருப்பதில்லை என்பதையும்‌ காண்பித்தார்‌. 
(புறஜாதியாரில்‌ மனம்‌ மாறியவர்களைத்‌ தேவன்‌ ஏற்றுக்கொள்வதற்கு 
அவரது விருப்பத்‌ தோர்வைக்‌ காண்பிப்பதற்கு அவர்‌ பரிசுத்த ஆவியானவருக் 
குள்‌ ஞானஸ்நானம்‌ என்பதைப்‌ பயன்படுத்தியது மாத்திரமே ஒரே 
அசாதாரணமான நிகழ்ச்சியாய்‌ இருந்தது.) அவர்களை, 
இரட்சிக்கப்படக்கூடியவர்களாக்கக்‌ கூடிய வசனமாகிய (அப்‌. 11:14; 
ரோமர்‌ 1:16; எபே. 1:13) சுவிசேஷத்தை அவர்கள்‌ பெற்றுக்கொள்ள 
வேண்டியிருந்தது (அப்‌. 15:7). அவர்கள்‌ ஏற்கனவே இரட்சிக்கப்‌ 
பட்டிருந்தனர்‌ என்று காண்பிப்பதற்கல்ல, ஆனால்‌ சுவிசேஷத்தின்‌ 
மூலமாகவே அவர்களுக்கு இரட்சிப்பு அருளப்பட வேண்டும்‌ என்று 
காண்பிப்பதற்காகவே அவர்களுக்குப்‌ பரிசுத்த ஆவியானவர்‌ 
அருளப்பட்டார்‌ (அப்‌. 15:7-9). கொர்நேலியுவின்‌ விஷயத்தில்‌, பேதுரு 
அல்ல ஆனால்‌ தேவனே புறஜாதியாருக்கு இரட்சிப்பின்‌ கதவைத்‌ திறந்தார்‌ 
என்று நிரூபிப்பதற்காக மட்டுமே, தேவன்‌ பொதுவான விதியிலிருந்து 
விலகிச்‌ சென்றார்‌ (யோவா. 14:17). 

புறஜாதியிலிருந்து முதன்முதலில்‌ மனமாற்றம்‌ அடைந்த இவர்களின்‌ 
மூலமாக தேவன்‌, எல்லா இனங்களில்‌ இருந்தும்‌ மக்கள்‌ தண்ணீர்‌ ஞானஸ்‌ 
நானம்‌ பெறுகின்றபோது, அவர்கள்‌ இயேசுவின்‌ மூலமாக இரட்சிப்பைப்‌ 
பெற முடியும்‌ என்று செயல்விளக்கப்படுத்தினார்‌. அவர்‌ புறஜாதியாருக்குக்‌ 
கதவைத்‌ திறந்ததில்‌, ரெட்‌ சிப்புக்கு ஞானஸ்நானம்‌ அவசியமில்லை என்ற 
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கூற்றை ஏற்படுத்தவில்லை, மாறாக அதன்‌ முக்கியத்துவத்தை 
வலியுறுத்தினார்‌ (அப்‌. 10:47, 48). 


ஒரே ஞானஸ்நானமே புதிய ஏற்பாட்டினால்‌ 
கட்டளையிடப்பட்டது 

புதிய ஏற்பாட்டில்‌ பல “ஞானஸ்நானங்கள்‌” குறிப்பிடப்பட்டிருக்கை 
யில்‌, ஒரே ஒரு ஞானஸ்நானம்தான்‌ எல்லா மக்களுக்கும்‌ பொதுவானது 
என்று எபேசியர்‌ 4:5ல்‌ பவுலினால்‌ அங்கிகரிக்கப்பட்டுள்ளது. யோவான்‌ 
கொடுத்த ஞானஸ்நானம்‌ இனியும்‌ நடைமுறையில்‌ இருப்பதில்லை என்று 
எபேசு நகரத்தில்‌ காண்பிக்கப்பட்டது (அப்‌. 19:1-5). மோசேக்குள்ளாக 
இஸ்ரவேல்‌ மக்கள்‌ பெற்ற ஞானஸ்நானம்‌ (1 கொரி. 10:2) இன்றைய 
நாட்களில்‌ உள்ள மக்களுக்கானது அல்ல என்பது நிச்சயம்‌. இயேசு 
ஏற்கனவே பாடுகளின்‌ [ஞானஸ்நானத்கைச்‌ சகித்திருந்தார்‌ (லூக்‌. 12:50; 
மாற்‌. 10:38, 39ஐயும்‌ காணவும்‌). தண்டனைக்காக அக்கினியினால்‌ 
[ஞானஸ்நானம்‌ கொடுத்தல்‌ என்பது இனி எதிர்காலத்தில்‌ வருவதாக 
உள்ளது (மத்‌. 3:10-12). இந்த ஞானஸ்நானங்களில்‌ எதுவும்‌ பவுல்‌ தமது 
சிந்தையில்‌ கொண்டிருந்த ஓரே ஞானஸ்நானமாக இருக்க முடியாது. ஒரே 
ஞானஸ்நானம்‌ என்பது கிறிஸ்தவர்கள்‌ மத்தியில்‌ பொதுவாக உள்ள 
கண்ணீர்‌ ஞானஸ்நானமாக இருக்கிறது (மத்‌. 28:19), ஏனெனில்‌ கண்ணீர்‌ 
ஞானஸ்நானத்தின்‌ மூலமாக நாம்‌ கிறிஸ்துவுக்குள்‌ ஞானஸ்நானம்‌ பெறுகின்‌ 
றோம்‌. தண்ணீர்‌ ஞானஸ்நானத்தில்‌ எல்லா மக்களும்‌ ஒன்றாகின்றோம்‌ 
(கலா. 3:27, 28). பவுல்‌ எபேசியருக்கு நிருபத்தை எழுதியபோது கண்ணீர்‌ 
ஞானஸ்நானம்‌ என்ற ஒரே ஞானஸ்நானம்‌ மாத்திரமே இருந்தது. 








பரிசுத்த ஆவியானவருக்குள்‌ ஞானஸ்நானம்‌ அல்ல 

1 கொரிந்தியர்‌ 12:13ல்‌, “எல்லாரும்‌ ஒரே ஆவியினாலே ஒரு 
சரீரத்திற்குள்ளாக ஞானஸ்நானம்பண்ணப்பட்டு” என்ற பவுலினுடைய 
கூற்றினிமித்தம்‌, சிலர்‌ எபேசியர்‌ 4:5ல்‌ கூறப்படுகிற ஒரே ஞானஸ்நானம்‌ 
என்பது பரிசுத்த ஆவியானவருக்குள்ளான ஞானஸ்நானமே என்று முடிவு 
செய்துள்ளனர்‌. புரூனர்‌ அவர்கள்‌ பின்வருமாறு சுட்டிக்காண்பித்துள்ளார்‌, 


இவ்வசனமானது, சில கிறிஸ்தவர்களுக்கு மாத்திரம்‌, கிறிஸ்துவுக்‌ 
குள்ளான ஞானஸ்நானத்திற்கு அப்பால்‌ பரிசுத்த ஆவியானவருக்குள்‌ 
ஒரு இரண்டாவது, பின்‌ நிகழும்‌ மற்றும்‌ தனிப்பட்ட ஞானஸ்நானம்‌ 
பற்றிப்‌ பேசுகிறது என்று விளக்கப்பட்டால்‌, வசனப்பகுதியின்‌ - 
“எல்லாரும்‌ ... எல்லாரும்‌” என்ற - வார்த்தைகளுக்கு மாத்திரமல்ல 
ஆனால்‌ கொரிந்தியர்களுடைய நிலையின்‌ சந்தர்ப்பப்‌ பொருளில்‌ 
இவ்வசனப்பகுதியின்‌ நோக்கத்திற்கே வன்முறை இழைக்கப்படுறெது. 
இயேசு கிறிஸ்துவுக்குள்‌ ஞானஸ்நானம்‌ பெற்ற எல்லாரும்‌ ஒருமைப்‌ 
பட்டிருத்தல்‌ என்பதே கொரிந்தியா்களுக்குப்‌ பவுலின்‌ செய்தியினு 
டைய பாரமாயிருக்கிறது.” 
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ஞானஸ்நானம்‌ பற்றிய ஒரு முழுமையான படிப்பிற்குப்‌ பின்பு, 
1 கொரிந்தியர்‌ 12:13ல்‌ பவுலினால்‌ குறிப்பிடப்பட்டுள்ள ஒரே ஞானஸ்‌ 
நானம்‌ பற்றிப்‌ பின்வரும்‌ கருத்து தெளிவாகிறது: 


எல்லாரும்‌ இந்த ஒரே ஞானஸ்நானத்தைப்‌ பெற்றுள்ளதாகப்‌ 
பவுல்‌ கூறினார்‌, இது விசுவாசிகளை ஒரே சரீரத்திற்குட்படுத்தி 
அவர்களை ஒருமைப்படுத்துவதற்கானதாக இருந்தது. எல்லாச்‌ 
கிறிஸ்தவர்களும்‌ இந்த ஞானஸ்நானத்தைப்‌ பெற்றுள்ளனர்‌ என்பதே 
அவரது விவாதத்தின்‌ மறைமுகமான கருத்தாக உள்ளது; ஆகையால்‌, 
எந்த இனம்‌, பின்னணி அல்லது சமூகத்‌ தராதரத்தில்‌ இருந்து 
வந்திருந்தாலும்‌, எல்லாரும்‌ ஒரே சரீரத்தினுள்‌ இருந்தனர்‌. விசேஷித்த 
ஒரு சிலர்‌ மாத்திரம்‌ பரிசுத்த ஆவியானவருக்குள்‌ ஞானஸ்நானம்‌ 
பெற்றிருந்தால்‌, எல்லாரும்‌ ஒரே ஆவியானவரால்‌ ஞானஸ்நானம்‌ 
பெற்றிருக்கவோ, பவுல்‌ போதித்த ஒருமைப்பாட்டிற்குள்‌ கொண்டு 
வரப்பட்டிருக்கவோ முடியாது. 

அப்‌. நடபடிகள்‌ புத்தகத்தின்படி, தண்ணீர்‌ ஞானஸ்நானமே 
விசுவாசிகள்‌ எல்லாராலும்‌ அனுபவிக்கப்பட்ட ஒரே ஞானஸ்நான 
மாக உள்ளது, பரிசுத்த ஆவியானவருக்குள்‌ ஞானஸ்நானம்‌ என்பது 
வரையறைக்குட்பட்ட ஒரு சிலருக்கே கொடுக்கப்பட்டது. இந்த 
காரணத்தினால்‌ 1 கொரி. 12:13 வசனமானது, தண்ணீர்‌ ஞானஸ்நானத்‌ 
தின்‌ மூலம்‌ பரிசுத்த ஆவியானவர்‌ எல்லா விசுவாசிகளையும்‌ ஒரே 
சரீரத்திற்குள்‌ கொண்டு வருகின்றார்‌ என்று அர்த்தப்படுவதாகப்‌ 
பொருளிசைவு செய்வதாக இருக்க வேண்டும்‌. ஒரே சரீரத்திற்குள்‌ 
எல்லாரும்‌ பரிசுத்த ஆவியினால்‌ ஞானஸ்நானப்படுத்தப்படுகன்றனர்‌ 
என்று முடிவு செய்தலானது அப்‌. நடபடிகள்‌ புத்தகத்தின்‌ வரலாற்றுப்‌ 
பூர்வமான ஆதாரத்தைக்‌ கணக்கில்‌ எடுத்துக்‌ கொள்வதில்லை.” 


புதிய ஏற்பாட்டில்‌ பரிசுத்த ஆவியானவருக்குள்‌ ஞானஸ்நானம்‌ என்பது 
அற்புத வல்லமைகள்‌ மற்றும்‌/அல்லது தெய்வீக வெளிப்படுத்துதலுடன்‌ 
தொடர்புடைய வகையில்‌ குறிப்பிடப்பட்டுள்ளது. இது தனிப்பட்ட 
வகையில்‌ உள்ளாக [ஆவியானவர்‌ வாசம்‌ பண்ணுகலுடன்‌ தொடர்புடைய 
வகையில்‌ குறிப்பிடப்பட்டிருப்பதில்லை. அப்போஸ்தலர்கள்‌ பரிசுத்த 
ஆவியானவருக்குள்‌ ஞானஸ்நானம்‌ பெறுதல்‌ பற்றி இயேசு, அவர்களுக்கு 
“எருசலேமை விட்டுப்‌ போகாமல்‌ என்னிடத்தில்‌ கேள்விப்பட்ட பிதாவின்‌ 
வாக்குத்தத்தம்‌ நிறைவேறக்‌ காத்திருங்கள்‌” என்று கூறினார்‌ (அப்‌. 1:4). 
இயேசு, மத்தேயு 10:19, 20; யோவான்‌ 14:17, 26; 15:26; 16:7-15; 20:22 ஆகிய 
வசனங்களில்‌ பதிவு செய்யப்பட்டுள்ள அவரது உரைகளைக்‌ குறிப்பிட்டார்‌. 
இந்த வாக்குத்தத்தங்களை அப்போஸ்தலர்களுக்கு மாத்திரம்‌ 
அளித்திருந்தார்‌. 

அப்போஸ்தலர்களுக்கு அருளப்பட்ட இரண்டு வாக்குத்தத்தங்கள்‌, 
பரிசுத்த ஆவியானவரின்‌ வருகையில்‌ நிறைவேற்றப்பட வேண்டியிருந்தன: 
சகல சத்தியத்திற்குள்ளும்‌ தெய்வீகத்தினால்‌ வழிநடத்தப்படுதல்‌ (யோவா. 
14:26; 16:13) மற்றும்‌ பெலனடைதல்‌ (அப்‌. 1:8). பரிசுத்த ஆவியானவருக்குள்‌ 





ஞானஸ்நானம்‌ என்பது எப்போதும்‌ இவற்றுடன்‌ இணைவுபட்டிருக்க 
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வேண்டும்‌. இந்த வழிநடத்துதலையும்‌ பெலனையும்‌ அளிப்பதற்கு 
அவியானவரின்‌ பல்வேறு வரங்களை அருளுதல்‌ என்பது பரிசுத்த ஆவியான 
வருடைய சித்தத்தைச்‌ சார்ந்ததாக இருந்தது (1 கொரி. 12:11; எபி. 2:4). 
கொர்நேலியுவும்‌ அவரது வீட்டாரும்‌ பரிசுத்த ஆவியானவருக்குள்‌ ஞானஸ்‌ 
நானம்‌ பெற்றிருந்தாலும்‌ (அப்‌. 11:15, 16), அவர்களுக்கு அப்போஸ்தலர்கள்‌ 
பெற்றுக்கொண்ட அதே வரங்கள்‌ அருளப்படவில்லை. (விசேஷித்த வரங்‌ 
கள்‌ என்பவை அப்போஸ்கலத்துவத்தின்‌ அடையாளங்களாக அருளப்‌ 
பட்டன; 2 கொரி. 12:12.) கொர்நேலியுவோ அல்லது மற்ற எவருமோ, 
அப்போஸ்கலர்களைப்‌ போல்‌ சகல சத்தியத்திற்குள்ளும்‌ வழிநடத்தப்பட 
வில்லை. 





அக்கினி [ஞான]ஸ்நானம்‌ அல்ல 

அக்கினி [ஞான]ஸ்நானம்‌ என்பது பரிசுத்த ஆவியானவரின்‌ ஞானஸ்‌ 
நானத்துடன்‌ குறிப்பிடப்பட்டிருந்தாலும்‌, இவை ஒன்றிணைக்கப்படக்‌ 
கூடாதவைகளாக உள்ளன. அக்கினியால்‌ [ஞான]ஸ்நானம்‌ பெற்றுக்‌ 
கொள்பவர்கள்‌ இயேசுவினால்‌ தண்டனை பெறும்‌ வகையில்‌ அக்கினிக்குள்‌ 
மூழ்கடிக்கப்படுபவர்களாக இருக்கின்றனர்‌ (மத்‌. 3:12). 

ஜேக்‌ லூயிஸ்‌ அவர்கள்‌ பின்வருமாறு உரைத்துள்ளார்‌, 


இரண்டு பொருட்கருத்துக்கொண்ட இரு முன்மொழிதல்களில்‌ 
முதலாவது வரும்‌ முன்மொழிதலுடன்‌ இரண்டாவதை இணைப்‌ 
பதற்குப்‌ பயன்படுகிற இணைப்புச்‌ சொல்லின்‌ அடிப்படையில்‌, 
யோவான்‌ இரு பொருட்கூறுகளினாலான ஒரே ஞானஸ்நானத்தைப்‌ 
பற்றிப்‌ பேசுகின்றார்‌ என்று அடிக்கடி விவாதிக்கப்பட்டுள்ளது. இந்த 
விவாதத்தைப்‌ பொறுத்தமட்டில்‌ இலக்கணரீதியாக ஏதேனும்‌ 
கூறப்படக்கூடும்‌, ஆனால்‌ சந்தர்ப்பப்‌ பொருளானது இந்தச்‌ சொல்‌ 
விளக்கத்திற்குச்‌ சற்றே முன்னும்‌ சற்றே பின்னும்‌ இரு குழுக்களை 
நேரெதிராக ஒப்பிடுகிறது. வசனம்‌ 10ல்‌ உள்ள “அக்கினி” என்பது 
கனியற்ற மரம்‌ எரிக்கப்படுதலுக்கானது, மற்றும்‌ வசனம்‌ 12ல்‌ உள்ள 
“அக்கினி” என்பது பதர்களை எரிப்பதற்கானது. இடைப்பட்ட 
சொல்விளக்கத்தில்‌ இவ்வார்த்தையைக்‌ கொண்டுவருதல்‌ என்பது 
அதன்‌ அர்த்தத்தை மாற்றுறெது என்பது ஏற்புடையதாக இருப்ப 
தில்லை. நரக அக்கினி, அதாவது அக்கினிக்கடல்‌ (வெளி. 20:15) 
என்பதே இங்கு கண்ணோட்டத்தில்‌ உள்ளது என்பதே ஏற்புடைய 





தாக உள்ளது. எனவே அக்கினி பரிசுத்த ஆவியானவருக்கு என்பதைக்‌ 
காட்டிலும்‌, நியாயத்தீர்ப்புக்கு அடையாளக்‌ குறியாக உள்ளது. 
பெந்தெகொஸ்தே நாளன்று இறங்கிய அக்கினி என்பது அடிக்கடி 
இந்த வசனத்துடன்‌ தொடர்பு படுத்தப்படுகிறது மற்றும்‌ இது, 
மேற்கண்ட விளக்கத்திற்கு உயிருடன்‌ உள்ள ஒரே மாற்றாக, 
அடையாளத்துவ ஓப்பீடாக மாத்திரம்‌ உள்ளது - “அக்கனிமயமான 
நாவுகள்‌ போல” (அப்‌. 2:8) - மற்றும்‌ இது அக்கினியாகவே 
இருந்ததில்லை.” 


நாம்‌ அக்கினி [ஞான]ஸ்நானத்தை விரும்புவதற்குப்‌ பதில்‌ அதிலிருந்து 





60 


குப்பிக்க நாடவேண்டும்‌. சாதாரணமாக “அக்கினி” என்பது தண்டனையைக்‌ 
கருத்தாகக்‌ தெரிவிக்கிறது (மத்‌. 3:10; 5:22; 7:19; 13:40, 42, 50; 18:8, 9; 25:41). 
அப்போஸ்தலர்கள்‌ “பரிசுத்த ஆவியினாலே ஞானஸ்நானம்‌ பெறுவார்கள்‌” 
என்று இயேசு கூறியபோது (அப்‌. 1:4), அவர்‌ “அக்கினியினால்‌”” என்ற 
வார்த்தையை உள்ளடக்கவில்லை. பேதுரு, பரிசுத்த ஆவியானவரால்‌ 
ஞானஸ்நானம்‌ என்பதைப்‌ பற்றி இயேசு கூறியதை நினைவுக்குக்‌ கொண்டு 
வந்தபோது, “அக்கினி” என்ற வார்த்தையை உள்ளடக்கவில்லை (அப்‌. 11:15, 





16). நாமும்‌ கூட அக்கினி என்ற வார்த்தையை, பரிசுத்த ஆவியானவருக்குள்‌ 
ஞானஸ்நானத்துடனோ அல்லது எபேசியர்‌ 4:5ன்‌ “ஒரே ஞானஸ்‌ 
நானத்துடனோ” இணைவிக்கக்கூடாது. 


தண்ணீருக்குள்‌ ஞானஸ்நானம்‌ 

ஒரு வசனப்பகுதியில்‌ மனிதர்‌ ஒருவரால்‌ ஞானஸ்நானம்‌ கொடுக்கப்‌ 
பட்டதாகக்‌ குறிப்பிடப்பட்டால்‌, அது தண்ணீர்‌ ஞானஸ்நானத்தை 
அர்த்தப்படுத்துகிறது என்பது பொதுவான விதியாக உள்ளது. தேவனால்‌ 
கொடுக்கப்பட்ட ஞானஸ்நானம்‌ பரிசுத்த ஆவியானவருக்குள்‌ ஞானஸ்‌ 
நானமாக உள்ளது. புதிய ஏற்பாட்டில்‌ “ஞானஸ்நானம்‌” என்ற வார்த்தை 
காணப்படுகிறபோது, அது வேறு சொற்றொடர்களினால்‌ தகுதிப்‌ 
படுத்தப்படாத வரை, அது கண்ணீர்‌ ஞானஸ்நானத்தையே குறிப்பிடுகிறது. 

ஆல்பிரெக்ட்‌ ஒப்க்கி அவர்கள்‌ “ஞானஸ்நானத்தைப்‌” பற்றிய தமது 
விவரிப்பில்‌ பின்வரும்‌ விளக்கத்தை உள்ளடக்கினார்‌: அவர்‌, 
“£.. ஞானஸ்நானம்‌ பற்றிய புதிய ஏற்பாட்டுக்‌ குறிப்புகள்‌, சந்தர்ப்பப்‌ 
பொருளினால்‌ வேறு விதமாகச்‌ சுட்டிக்காண்பிக்கப்படாத வரையில்‌ 





கண்ணீர்‌ ஞானஸ்நானம்‌ என்பதாகவே நினைக்கப்பட வேண்டும்‌. 
ஞானஸ்நானம்‌ என்றால்‌ தண்ணீருக்குள்‌ ஞானஸ்நானப்படுத்துகல்‌: என்றே 
நுட்பமாக அர்த்தப்படுகிறது. ஆகையால்‌ ஊடகம்‌ ஒன்றைக்‌ குறிப்பிடுதல்‌ 
அவசியமற்றதாக உள்ளது” என்று கூறினார்‌.” 

தண்ணீர்‌ ஞானஸ்நானத்தையும்‌ பரிசுத்த ஆவியானவருக்குள்‌ 
ஞானஸ்நானத்தையும்‌ ஒப்பிடுறெ பின்வரும்‌ வரைவட்டவணையை 
ஆராய்ந்து பாருங்கள்‌. இந்த வரைவட்டவணையில்‌ உள்ள பெரும்பான்மை 
யான தகவல்கள்‌ புரிந்துகொள்ள சுலபமானவையாகவும்‌ விளக்கம்‌ 
தேவைப்படாதவையாகவும்‌ உள்ளன. இருப்பினும்‌, விளைவுகளைப்‌ பற்றி 
(பட்டியலில்‌ 10ம்‌ எண்‌ கொண்ட விளக்கத்தைக்‌ காணவும்‌) சற்று 
அதிகமாகக்‌ கூறவேண்டும்‌. புறஜாதியாரும்‌ யூதக்கிறிஸ்தவர்களும்‌ பரிசுத்த 
ஆவியானவருக்குள்‌ பெற்ற ஞானஸ்நானத்தின்‌ மூலமாக அப்போஸ்தலர்‌ 
களாகவில்லை அல்லது தேவனுடைய பிள்ளைகளாகவில்லை. 
மனம்மாறியவர்கள்‌ அப்போதுமே, ஜலத்தினாலும்‌ ஆவியினாலும்‌ பிறத்தல்‌ 
என்பதன்‌ மூலமாகவே தேவனுடைய பிள்ளைகளாகின்றனர்‌ (யோவா. 3:5; 
ரோமர்‌ 6:4; கலா. 3:26, 27; கொலோ. 2:12, 13). 
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முடிவுரை 
பரிசுத்த ஆவியானவருக்குள்‌ ஞானஸ்நானம்‌ என்பது, அப்போஸ்தலர்‌ 
களை இயேசுவின்‌ விசேஷித்த பிரதிநிதிகளாயிருக்கும்படித்‌ தயார்‌ 
செய்வதற்காக அவரால்‌ செயல்படுத்தப்பட்டது. இந்த ஞானஸ்நானத்‌ 
துடன்‌ தொடர்புடைய வகையில்‌, கிறிஸ்து அவர்களுக்குத்‌ தமது வசனத்தை 
வெளிப்படுத்தி அவர்களுக்கு வல்லமையின்‌ அதிகாரங்கொடுத்ததின்‌ மூலம்‌, 
அவர்கள்‌ அவருடைய அப்போஸ்கலா்களாக பிரித்து வைக்கப்பட்டார்கள்‌ 
(2 கொரி. 12:12). அப்போஸ்கலர்களுக்கு மாத்திரமே முன்னதாகவே 
கொடுக்கப்பட்டிருந்த பரிசுத்த ஆவியானவரின்‌ ஞானஸ்நானத்தைப்‌ 
புறஜாதியாருக்குக்‌ கொடுத்தல்‌ என்பது, கிறிஸ்துவின்‌ ராஜ்யத்திற்குள்‌ 
புறஜாதியார்‌ முதல்‌ தரக்‌ கிறிஸ்தவர்களாக முடியும்‌ என்பதை 
அப்போஸ்தலர்களுக்கு நிரூபிப்பதற்காகவே நடைபெற்றது. பரிசுத்த 
ஆவியானவருக்குள்‌ ஞானஸ்நானம்‌ என்பது புறஜாதியாரை உயர்த்தி - 
யூதர்கள்‌ மற்றும்‌ புறஜாதியார்‌ என்ற - இந்த இரு அந்நியப்பட்ட குழுக்‌ 
களையும்‌ கிறிஸ்துவின்‌ சபைக்குள்‌ சமமான நிலையில்‌ நிறுத்துவதற்கு ஒரே 
ஒரு அஸ்திபாரத்தை இடுதல்‌ என்ற தேவனுடைய நோக்கத்தை நிறை 
வேற்றியது (எபே. 2:11-16). அப்போஸ்தலர்களுக்கு மாத்திரம்‌ அளிக்கப்‌ 
பட்டிருந்த அதே ஞானஸ்நானத்தை முதல்‌ புறஜாதியாருக்கு அளித்ததின்‌ 
மூலமாக, தேவன்‌, தாம்‌ பட்சபாதமுள்ளவரல்ல என்று காண்பித்தார்‌. இந்த 
நோக்கங்களை நிறைவேற்றியிருப்பதில்‌, பரிசுத்த ஆவியானவருக்குள்‌ 
ஞானஸ்நானமானது வேறு எவருக்கும்‌ அவசியமாயிருந்ததில்லை, இவ்வித 
மாக இது அந்தக்‌ காலம்‌ தொடங்கி இது வரைக்கும்‌ வேறு எவருக்கும்‌ 
அளிக்கப்படவில்லை. 
பரிசுத்த ஆவியானவருக்குள்‌ ஞானஸ்நானம்‌ என்பது ஒரு விசேஷித்த 
நோக்கத்திற்கானதாக இருப்பதால்‌, இந்த ஞானஸ்நானத்தை ஒரு சிலர்‌ 
மாத்திரமே பெற்றுக்கொண்டனர்‌. இன்றைய நாட்களில்‌ எல்லாக்‌ 














கிறிஸ்தவர்களும்‌ பரிசுத்த ஆவியானவருக்குள்‌ ஞானஸ்நானம்‌ பெற்றுள்ள 
னர்‌ என்றால்‌, அவர்கள்‌ யாவரும்‌ அப்போஸ்கலர்கள்‌ கொண்டிருந்தது 
போல்‌ அற்புத வரங்கள்‌ உடையவர்களாய்‌ இருக்க வேண்டும்‌. இல்லை 
யென்றால்‌, அவர்களைத்‌ தேவன்‌, முதன்முதலாகப்‌ புறஜாதியிலிருந்து 
மனம்மாறியவர்களைப்‌ போல்‌ விசேஷித்த வகையில்‌ தேர்ந்துகொண்டார்‌ 
என்று அறியச்‌ செய்வதற்காக அவர்கள்‌ அதைப்‌ பெற்றிருக்க வேண்டும்‌. 
புதிய ஏற்பாட்டு நிகழ்ச்சிகளில்‌ இந்தச்‌ சூழ்நிலைகள்‌ கேட்டுக்கொள்ளப்‌ 
பட்டதென்றால்‌, இன்றைய நாட்களில்‌ அவைகள்‌ ஏன்‌ கேட்டுக்கொள்ளப்‌ 
படக்கூடாது? 

பரிசுத்த ஆவியானவருக்குள்‌ ஞானஸ்நானம்‌ என்பது நாடப்பட 
வில்லை, அதற்காக ஜெபிக்கப்படவில்லை அல்லது அது மனித முயற்சியி 
னால்‌ பெறப்படவில்லை. தேவன்‌ தமது சொந்த தெய்வீக நோக்கத்திற்குப்‌ 
பயன்படும்படிக்கு அதைத்‌ தமது சொந்தப்‌ பகுத்துணர்தலின்படி யே 
கொடுத்தார்‌. இன்றைய நாட்களில்‌ இந்த ஞானஸ்நானத்தை நாடுகின்ற 
மக்கள்‌, அவர்களுக்குக்‌ கட்டளையிடப்படாததும்‌ வாக்களிக்கப்படாதது 
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மாயிருக்கிற ஒன்றைப்‌ பெற்றுக்கொள்ள முயற்சி செய்பவர்களாய்‌ 
இருக்கின்றனர்‌. இப்படிப்பட்ட ஞானஸ்நானம்‌ தரப்பட்டதாக (பவுலின்‌ 
நிகழ்ச்சியை உள்ளடக்காமல்‌) இரண்டு நிகழ்ச்சிகளை மாத்திரமே வேத 
வசனங்கள்‌ வெளிப்படுத்துகின்றன என்ற உண்மையானது, இது எல்லா 
மக்களுக்கும்‌ எல்லாக்‌ காலத்திற்குமானதல்ல என்பதை நாம்‌ உணர்ந்தறியக்‌ 
காரணமாயிருக்க வேண்டும்‌. 


குறிப்புகள்‌ 

சிலர்‌, பரிசுத்த ஆவியானவரை ஈடுபடுத்தும்‌ ஞானஸ்நானங்கள்‌ இரண்டு 
இருப்பதாக வாதிடுகின்றனர்‌: “பரிசுத்த ஆவியானவரின்‌ ஞானஸ்நானம்‌” மற்றும்‌ 
“பரிசுத்த ஆவியானவரால்‌ ஞானஸ்நானம்‌.” இப்படிப்பட்ட போதனை சரியான 
தாயிருக்க முடியாது. £॥ என்ற கிரேக்க வார்த்தை, மத்‌. 3:6 மற்றும்‌ 3:11ல்‌ “with” 
(“ஆல்‌”; அதாவது அவனால்‌ மற்றும்‌ பரிசுத்த ஆவியினால்‌) என்று மொழிபெயர்க்கப்‌ 
பட்டுள்ளது, ஆனால்‌ இது மிகச்‌ சரியாக “உடன்‌” அல்லது “ஆல்‌” என்று மொழி 
பெயர்க்கப்பட முடியும்‌. இவ்வசனப்பகுதிகளில்‌ பரிசுத்த ஆவியானவர்‌ 
ஈடுபட்டுள்ள இரண்டு தனித்தனி ஞானஸ்நானங்கள்‌ உண்டு என்பதாகப்‌ 
போதிக்கப்படவில்லை. “பவுலும்‌ பரிசுத்த ஆவியானவருக்குள்‌ ஞானஸ்நானம்‌ 
பெற்றார்‌ என்று நாம்‌ நியாயமான வகையில்‌ யூகிக்கலாம்‌, ஆனால்‌ தீர்மானமாக 
நிரூபிக்க இயலாது. ஆவியானவருக்குள்‌ பவுலின்‌ ஞானஸ்நானம்‌ என்பது 2 கொரி. 
12:11ல்‌ அவரது கூற்றில்‌ மறைமுகமாய்‌ உணர்த்தப்படக்‌ கூடும்‌: “.. மகா பிரதான 
அப்போஸ்தலருக்கும்‌ நான்‌ எவ்வளவும்‌ குறைந்தவனாயிராதபடியால்‌, ...” இது 
நடந்திருக்குமென்றால்‌, அவர்‌ அந்த ஞானஸ்நானத்தைப்‌ பெற்ற மற்ற ஒரே நபராக 
இருந்தார்‌ என்றாகிறது. “0. R. Beasley-Murray, Baptism in the New Testament (Grand 
Rapids, Mich.: Wm. B. Eerdmans Publishing Co., 1977), 108. “இன்றைய நாட்களில்‌ 
பரிசுத்த ஆவியானவரைப்‌ பெற்றுக்கொள்வதற்கு, புதிய ஏற்பாட்டு சபையில்‌ 
இருந்தது போலவே, பாவமன்னிப்புக்கென்று (அப்‌. 2:38) ஞானஸ்நானம்‌ பெற்று 
(கலா. 3:26, 27), தேவனுடைய பிள்ளையாகுதல்‌ என்பதே சாதாரணமான/ 
பொதுவான வழியாக உள்ளது. “Gareth L. Reese, New Testament History, Acts (Joplin, 
Mo.: College Press, 1988), 404. ‘Frederick Dale Bruner, A Theology of the Holy Spirit (Grand 
Rapids, Mich.: Wm. B. Eerdmans Publishing Co., 1970), 194. ’Ibid., 292. Owen D. Olbricht, 
Baptism: New Birth or Empty Ritual? (Delight, Ark.: Gospel Light Publishing Co., 1994), 
108-9. °Jack Lewis, The Gospel According to Matthew, Part 1, The Living Word Commen- 
tary, ed. Everett Ferguson (Austin, Tex.: Sweet Publishing Co., 1976), 63. \’Albrecht Oepke, 
“Bapto, baptizo,” Theological Dictionary of the New Testament, ed. Gerhard Kittel, trans. 
Geoffrey W. Bromiley, vol. 1 (Grand Rapids, Mich.: Wm. B. Eerdmans Publishing Co., 
1964), 539. 
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6 


பரிசுத்க ஆவியானவரின்‌ 
வரங்கள்‌ 


“வரங்கனில்‌ வித்தியாசங்கள்‌ உண்டு, ஆவியானவர்‌ ஒருவரே. 
ஊழியங்களிலேயும்‌ வித்தியாசங்கள்‌ உண்டு, கர்த்தர்‌ ஒருவரே. 
திரியைகளிலேயும்‌ வித்தியாசங்கள்‌ உண்டு. எல்லாருக்குள்ளும்‌ 
எல்லாவற்றையும்‌ நடப்பிக்றெ தேவன்‌ ஒருவரே. ஆவியினுடைய 
அநுக்ரெகம்‌ அவனவனுடைய பிரயோஜனத்திற்கென்று அளிக்கப்‌ 
பட்டிருக்கிறது” (7 கொரி, 124-7). 


பரிசுத்த ஆவியானவரால்‌ அருளப்பட்ட வரங்களை, பரிசுத்த 
ஆவியானவரின்‌ “வரத்துடன்‌” குழப்பிக்‌ கொள்ளக்கூடாது. பரிசுத்த ஆவி 
யானவரின்‌ “வரம்‌” (G.: 8௦7௪௯) என்றால்‌ அது/அவர்‌, பரிசுத்த ஆவியான 
வராகவே இருக்கின்றார்‌ (அப்‌. 10:44, 45; 11:17), ஆனால்‌ “வரங்கள்‌” (01: 
i$) என்பவை பரிசுத்த ஆவியானவரால்‌ தரப்பட்ட தெய்வீகத்துவ 
அளிப்பான இயற்கைக்கு அப்பாற்பட்ட வல்லமைகளாயிருந்தன (ரோமர்‌ 
1:11; 12:6; 1 கொரி. 1:7; 12:4, 9, 28, 30, 31; 1 தீமோ. 4:14; 2 தீமோ. 1:6). 
Chrisna என்பது இயல்பில்‌ இயற்கைக்கு மேற்பட்டதாக இல்லாத 
வரங்களையும்‌ (இது “தயவு” என்றும்‌ மொழிபெயர்க்கப்பட்டுள்ளது; 
2 கொரி. 1:11) குறிப்பிடக்கூடும்‌ (ரோமர்‌ 5:15, 16; 6:23; 11:29; 12:6-8; 
1 பேது. 4:10, 11). 

பவுல்‌, “வரங்களில்‌ வித்தியாசங்கள்‌ உண்டு, ஆவியானவர்‌ ஒருவரே” 
என்று கூறினார்‌ (1 கொரி. 12:4). கொரிந்தியர்கள்‌ மாறுபட்ட வரங்களைப்‌ 
பெற்றிருந்தனர்‌ என்பது அவர்கள்‌ மாறுபட்ட ஆவிகளைக்‌ கொண்டிருந்‌ 
கனர்‌ என்று அர்த்தப்படுத்தவில்லை என்பதே பவுலின்‌ கருத்தாக இருந்தது. 
ஆவியானவரின்‌ பல்வகைப்பட்ட வரங்கள்‌, பிரிவினைக்குப்‌ பதிலாக 
(1 கொரி. 1:10-12), “ஆவியின்‌ ஒருமைப்பாட்டை” கொண்டுவந்திருக்க 
வேண்டும்‌ (எபே. 4:3). பவுல்‌, மனித உடலை, கிறிஸ்துவின்‌ சரீரத்தில்‌ உள்ள 
அநேக உறுப்பினர்களுடன்‌ ஒப்பிட்டதன்‌ மூலம்‌, ஒன்றாயிருத்தலின்‌ 
சத்தியத்தை விவரித்தார்‌ (1 கொரி. 12:12, 13). 





வரங்களின்‌ பல்வகைத்‌ தன்மை 
பவுல்‌, 1 கொரிந்தியர்‌ 12ல்‌ ஒன்பது வகையான வரங்களைப்‌ 
பட்டியலிட்டார்‌: “ஞானத்தைப்‌ போதிக்கும்‌ வசனம்‌,” “அறிவை 
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உணர்த்தும்‌ வசனம்‌,” (வ. 8); “விசுவாசம்‌,” “குணமாக்கும்‌ வரங்கள்‌,” (வ. 
9); “அற்புதங்களைச்‌ செய்யும்‌ சக்தி,” “தீர்க்கதரிசனம்‌ உரைத்தல்‌,” 
“அவிகளைப்‌ பகுத்தறிதல்‌,” “பற்பல பாஷைகளைப்‌ பேசுதல்‌,” “வியாக்‌ 
கியானம்‌ பண்ணுதல்‌” (வ. 10). கொரிந்துவில்‌ இருந்த கிறிஸ்தவர்களில்‌ 
எவரொருவரும்‌ இந்த வரங்கள்‌ எல்லாவற்றையும்‌ கொண்டி ருந்தஇல்லை. 
F.W. Grosheide அவர்கள்‌, “பகிர்ந்து கொடுத்தல்‌ என்ற ஒன்றே இதில்‌ 
கருத்தாக உள்ளது, மற்றும்‌ இது, எவரொருவரும்‌ எல்லாவற்றையும்‌ 
பெற்றிருக்கவில்லை என்பதை மறைமுகமாய்‌ உணர்த்துகிறது” என்று மிகச்‌ 
சரியாகக்‌ கவனித்துள்ளார்‌.' ஒருவேளை, அப்போஸ்தலர்கள்‌ இந்த 
வரங்களில்‌ ஒவ்வொன்றையும்‌ பெற்றிருக்கலாம்‌, ஆனால்‌ வேறு எவரும்‌ 
அவ்வாறு பெற்றிருந்ததில்லை. 

கொரிந்து சடையில்‌ இருந்த அற்புதவரங்கள்‌ ஒரே ஆதாரமூலத்திலிருந்து 
வந்தன மற்றும்‌ அவைகள்‌ ஆவியானவருடைய சித்தத்தின்படி அருளப்‌ 
பட்டன. இந்த உண்மையை வலியுறுத்துவதில்‌ பவுல்‌ மிகவும்‌ கவனமாய்‌ 
இருந்தார்‌: “இவைகளையெல்லாம்‌ அந்த ஒரே ஆவியானவர்‌ நடப்பித்து, 
தமது சித்தத்தின்படியே அவனவனுக்குப்‌ பகிர்ந்து கொடுக்கிறார்‌” (1 கொரி. 
12:11). கோர்டன்‌ ஃபீ அவர்கள்‌, “தெய்வீகத்துவ நபர்‌ ஒவ்வொருவருக்கும்‌ 
ஒரே” என்ற வார்த்தை மீண்டும்‌ மீண்டும்‌ குறிப்பிடப்படுதல்‌ என்பதே, ஒரே 
ஆவியானவர்‌/கர்த்தர்‌/தேவன்‌ தம்மைப்‌ பல்வகைப்பட்ட வரங்கள்‌ மற்றும்‌ 
ஊழியங்கள்‌ மூலமாக வெளிப்படுத்துகின்றார்‌ என்பதை வலியுறுத்து 
வதாகக்‌ காணப்படுகிறது. இவ்விதமாக, தேவனுடைய ஒருமைப்பாடு, 
வரங்களில்‌ ஒருமைத்துவத்தை மறைமுகமாய்க்‌ குறிப்பிடுவதில்லை; மாறாக, 
ஓரே தேவன்‌ தாமே அதன்‌ [வரங்களின்‌] பல்வகைத்தன்மைக்குப்‌ பொறுப்பு 
வாய்ந்தவராக இருக்கின்றார்‌” என்று விளக்கம்‌ அளித்தார்‌.” 

மேட்டிமையினிமித்தம்‌ பொறாமை அல்லது பிரிவினை எழும்புவதற்‌ 
குப்‌ பதிலாக, வரங்களைக்‌ கொண்டிருத்தலினால்‌ ஒருமைப்பாடு 
விளைந்திருக்க வேண்டும்‌. பல்வேறு வரங்களைப்‌ பெற்றுக்‌ கொண்ட 
வர்கள்‌, அவற்றைத்‌ தங்கள்‌ சுயககுதியினாலோ அல்லது திறமையினாலோ 
பெற்றுக்கொள்ளவில்லை, ஆனால்‌ அந்த வரங்களை (ஆவியானவர்‌ 
மூலமாகக்‌) கொடுத்திருந்த இயேசுவுக்கே எல்லா மகிமையும்‌ கனமும்‌ 
உரித்தானவை என்பதை உணர்ந்தறிந்திருக்க வேண்டும்‌. 

கொரிந்துவில்‌ இருந்த ஒவ்வொரு கிறிஸ்தவரும்‌, எல்லா வரங்களையும்‌ 
கொண்டிருப்பதற்கு மாறாக, தங்களுக்கே உரித்தான தனித்த வரத்தைக்‌ 





கொண்டிருந்தார்‌ என்ற உண்மையைப்‌ பவுல்‌ வலியுறுத்தினார்‌: 


எல்லாரும்‌ அப்போஸ்தலர்களா? எல்லாரும்‌ தீர்க்கதரிசிகளா? 
எல்லாரும்‌ போதகர்களா? எல்லாரும்‌ அற்புதங்களைச்‌ செய்றெவர்‌ 
களா? எல்லாரும்‌ குணமாக்கும்‌ வரங்களுடையவர்களா? எல்லாரும்‌ 
அந்நிய பாஷைகளைப்‌ பேசுகிறார்களா? எல்லாரும்‌ வியாக்கியானம்‌ 
பண்ணுகிறார்களா? (1 கொரி. 12:29, 30). 


இராபர்ட்‌ பிரேட்செர்‌ அவர்கள்‌ சுட்டிக்காண்பித்தபடி, “... இந்த இரண்டு 
வசனங்கள்‌ சாமர்த்தியமான ஏழு கேள்விகளைக்‌ கொண்டுள்ளன, இவை 
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யாவையும்‌ “இல்லை” என்ற பதிலை எதிர்பார்ப்பவைகளாக உள்ளன.” 
அற்புத வரங்கள்‌ என்பவை ஒவ்வொரு கிறிஸ்தவருக்கும்‌ ஒரே வகையான 
திறன்களைப்‌ பொழியும்‌ நோக்கத்திற்காகத்‌ தரப்படவில்லை. 


வரங்களின்‌ நோக்கம்‌ 
வரங்களைப்‌ பெற்றுக்கொண்டவர்களின்‌ தனிப்பட்ட பயன்‌ 
பாட்டிற்கு அல்ல ஆனால்‌ சபை முழுவதுமாகக்‌ கட்டியெழுப்பப்பட்டு 
பயன்பெற வேண்டும்‌ என்பதே வரங்களின்‌ நோக்கமாக இருந்தது. 
கொரிந்தியர்கள்‌ இந்த சத்தியத்தைக்‌ காணாது விட்டுவிடாதிருப்பதைப்‌ 
பவுல்‌ நிச்சயப்படுத்திக்‌ கொண்டார்‌. 


வியினுடைய க்ரெகம்‌ அவனவனுடைய பிரயோஜனத்‌ 
ஆவயனு அநு னு [2] 
திற்கென்று அளிக்கப்பட்டி ருக்கிறது (1 கொரி. 12:7). 


[இது ஆங்கில வேதாகமத்தில்‌ “But each one is given the manifesta- 
tion of the Spirit for the Common good” என்றுள்ளது. | 


... சரீரத்திலே பிரிவினையுண்டாயிராமல்‌, அவயவங்கள்‌ ஒன்றைக்‌ 
குறித்து ஒன்று கவலையாயிருக்கும்படிக்கு, தேவன்‌ கனத்தில்‌ 
குறைவுள்ளதற்கு, அதிக கனத்தைக்‌ கொடுத்து, இப்படிச்‌ சரீரத்தை 
அமைத்திருக்கிறார்‌ (1 கொரி. 12:25). 


மற்ற ஓவ்வொரு வரத்தையும்‌ போலவே, தீர்க்கதரிசன வரமும்‌, சபைக்குப்‌ 
பக்திவிருத்தியூட்டுதல்‌ என்பதையே நோக்கமாகக்‌ கொண்டிருந்தது: 
“தர்க்கதரிசனஞ்‌ சொல்லுகிறவனோ மனுஷருக்குப்‌ பக்தி விருத்தியும்‌, 
புத்தியும்‌, ஆறுதலும்‌ உண்டாகத்தக்கதாகப்‌ பேசுகிறான்‌ (1 கொரி. 14:3); 
“நீங்களும்‌ ஆவிக்குரிய வரங்களை நாடுநெவர்களானபடியால்‌, சபைக்குப்‌ 
பக்திவிருத்தி உண்டாகத்தக்கதாக அவைகளில்‌ தேறும்படி நாடுங்கள்‌” 
(1 கொரி. 14:12); “.. சகலமும்‌ பக்திவிருத்திக்கேதுவாகச்‌ செய்யப்படக்‌ 
கடவது” (1 கொரி. 14:26). “சகலமும்‌” என்ற சொற்றொடரானது, கிறிஸ்தவ 
சபைகூடிவருதலில்‌ பாஷைகள்‌ பேசுதலும்‌ மற்றும்‌ பிற வரங்கள்‌ யாவையும்‌ 
தனிப்பட்ட பக்திவிருத்திக்காக அல்ல ஆனால்‌ சபையைக்‌ கட்டியெழுப்பு 
வதற்காகவே பயன்படுத்தப்பட வேண்டும்‌ என்று அர்த்தப்படுவதா 
யிருக்கும்‌. 

ஃபிரெடெரிக்‌ டேல்‌ புரூனெர்‌ அவர்கள்‌ பின்வருமாறு விளக்கம்‌ 
அளித்தார்‌: 


இந்த வரங்களைப்‌ பவுல்‌, சபையின்‌ தலையாய கண்ணோக்கிலிருந்து 
பார்த்தார்‌ மற்றும்‌ இந்தக்‌ கண்ணோட்டமானது எந்த ஒரு 
வரத்தையும்‌ அதன்‌ இருத்தலினால்‌ மாத்திரம்‌ மதிக்காமல்‌, மற்றவர்கள்‌ 
கட்டியெழுப்பப்படுவதற்கு அவர்களுடன்‌ புரிந்துகொள்ளத்தக்க 
வகையில்‌ அது செய்தித்‌ தொடர்பு கொள்ளுவதைக்‌ கொண்டு அதை 
மதிப்பிடுகிறது. சபைக்காகப்‌ பயன்படுத்தப்படாத ஒரு வரம்‌ தனிநபர்‌ 
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ஒருவருக்குள்‌ “இருந்ததாக” கூறக்கூடுவதே, பவுலின்‌ சிந்தனையில்‌ 
கேள்விக்குறியாக இருந்தது. * 


வரங்களைப்‌ பெற்றுக்கொண்டவர்கள்‌ 

கிறிஸ்தவர்கள்‌ ஏற்கனவே பரிபூரணத்துவத்தை அடைந்திருந்ததால்‌ 
அல்ல, ஆனால்‌ அவர்கள்‌ ஆவிக்குரிய பக்குவத்தை அடைவதற்கு 
அவர்களுக்கு உதவுவதற்காவே ஆவிக்குரிய வரங்கள்‌ அருளப்பட்டன. 
மேன்மையான ஆவிக்குரிய தன்மையின்‌ ஆழத்தை அடைந்தவர்களுக்கல்ல, 
ஆனால்‌ சமீபத்தில்‌ மனம்‌ மாறியவர்களுக்கே இந்த வரங்கள்‌ அருளப்‌ 
பட்டன (அப்‌. 8:14-18; 19:6). கொரிந்து நகரில்‌ இருந்த சபையானது 
வளருதல்‌ தேவைப்பட்டிருந்த புதிய கிறிஸ்தவார்களைக்‌ கொண்டிருந்தது. 

புரூனெர்‌ அவர்கள்‌, “ஆவிக்குரிய வரங்கள்‌ (அல்லது பவுலின்‌ 
சொல்விளக்கத்தைப்‌ பயன்படுத்துவதென்றால்‌, கிருபைகள்‌), தேர்ந்து 
கொள்ளப்பட்ட ஒரு சிலருடன்‌ மாத்திரம்‌ மட்டுப்படுத்தப்படுவதில்லை, 
ஒருவேளை அவர்களின்‌ ஆழமான அர்ப்பணிப்பு அல்லது ஆவியான 
வருடன்‌ மிகவும்‌ நெருங்கிய தன்மை என்பதன்‌ காரணமாக அசாதாரண 
மான வெளிப்பாடுகளைக்‌ காட்சிப்படுத்தக்கூடும்‌ என்பதால்‌ இவ்வாறு 
மட்டுப்படுத்தப்படாதிருக்கலாம்‌” என்று சுட்டிக்காண்பித்தார்‌.” 

கொரிந்துவில்‌ இருந்த சபை, ஆவிக்குரிய விசேஷித்த வரங்கள்‌ என்பவை 
ஆவிக்குரிய மேன்மைத்துவத்துற்கு உறுதிப்பாடுகளாக இருந்ததில்லை 
என்பதற்கு சாட்சியாக உள்ளது. பவுலின்‌ மதிப்பீட்டின்படியாக, கொரிந்து 
வில்‌ இருந்த சபையானது ஆவிக்குரிய பக்குவத்தில்‌ குறைவுபட்டிருந்தது. 
அந்தக்‌ கறிஸ்தவார்களைப்‌ பற்றிப்‌ பவுல்‌ பின்வருமாறு எழுதினார்‌: 


மேலும்‌, சகோதரரே, நான்‌ உங்களை ஆவிக்குரியவார்களென்று 
எண்ணி உங்களுடனே பேசக்கூடாமல்‌, மாம்சத்துக்குரியவா்‌ 
களென்றும்‌, கிறிஸ்துவுக்குள்‌ குழந்தைகளென்றும்‌ எண்ணிப்‌ 
பேசவேண்டியதாயிற்று. நீங்கள்‌ பெலனில்லாதவர்களானதால்‌, 
உங்களுக்குப்‌ போஜனங்கொடாமமல்‌, பாலைக்‌ குடிக்கக்‌ கொடுத்தேன்‌. 
இன்னமும்‌ நீங்கள்‌ மாம்சத்துக்குரியவர்களாயிருக்கிறபடியால்‌, 
இப்பொழுதும்‌ உங்களுக்குப்‌ பெலனில்லை. பொறாமையும்‌ வாக்கு 
வாதமும்‌ பேதகங்களும்‌ உங்களுக்குள்‌ இருக்கிறபடியால்‌, நீங்கள்‌ 
மாம்சத்துக்குரியவர்களாயிருந்து மனுஷமார்க்கமாய்‌ நடக்கிறீர்‌ 
களல்லவா? (1 கொரி. 3:1-3). 


பரிசுத்த ஆவியானவருக்குள்‌ ஞானஸ்நானத்தின்‌ மூலமாக, அப்போஸ்‌ 
தலத்துவ அடையாளங்கள்‌ என்ற வகையில்‌ விசேஷித்த வல்லமைகள்‌ 
அருளப்பட்டிருந்தன (2 கொரி. 12:12; அப்‌. 1:8; 2:1-4ஐயும்‌ காணவும்‌). 
தேவன்‌, தாம்‌ புறஜாதியாரை இரட்சிப்புக்கென்று ஏற்றுக்‌ கொண்டதைக்‌ 
காண்பிக்கவும்‌ இந்த அடையாளங்களைப்‌ பயன்படுத்தியிருந்தார்‌ (அப்‌. 
10:44, 45; 11:15; 15:7-9). அப்போஸ்தலர்கள்‌ தங்கள்‌ கரங்களை வைத்தலின்‌ 
மூலமாக, மற்றவர்களுக்கு விசேஷித்த வரங்களைப்‌ பொழியும்படிக்கு 
அவர்களுக்கு ஆவியானவர்‌ அருளப்பட்டார்‌ (அப்‌. 8:14-18; 19:5, 6; 2த மோ. 
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1:6). பரிசுத்த ஆவியானவருக்குள்‌ ஞானஸ்நானம்‌ என்பதும்‌ அப்போஸ்தலர்‌ 
களின்‌ கரங்களினால்‌ ஆவியானவர்‌ அருளப்படுதல்‌ என்பதும்‌ முற்றிலும்‌ 
குனித்தனியான நிகழ்ச்சியாக இருந்தன. 

பவுல்‌, 2 தீமோ. 1:6ல்‌ தீமோத்தேயுவுக்கு உரைத்த கூற்றைச்‌ சிலர்‌, 
பரிசுத்த ஆவியானவரைக்‌ கொடுக்கக்‌ கூடியவர்களாய்‌ இருந்தவர்கள்‌ 
அப்போஸ்கலர்கள்‌ மாத்திரமல்ல [வேறு சிலரும்‌ கொடுத்தனர்‌] என்பதற்கு 
நிரூபணமாகப்‌ பயன்படுத்துகின்றனர்‌. தீமோத்தேயுமீது பவுல்‌ தம்‌ 
“கரங்களை வைத்ததின்‌ மூலமாக” அவர்‌ [தீமோத்தேயு] :/7/88ணவாகிய ஒரு 
வரத்தைப்‌ பெற்றிருந்தார்‌ என்று பவுல்‌ எழுதினார்‌. இதற்கு முன்னதாக 
அவர்‌ [பவுல்‌], தீமோத்தேயுவின்மீது, “மூப்பராகிய சங்கத்தார்‌ ... கைகளை 
வைத்துபோது”அவர்‌ ஒரு வரத்தைப்‌ பெற்றிருந்தார்‌ என்று எழுதியிருந்தார்‌ 
(1 தீமோ. 4:14). 





பவுலின்‌ கைகள்‌ வைக்கப்பட்ட போது, தீமோத்தேயு அதன்‌ “மூலமாக” 
அல்லது “அதனால்‌” (பெயரெச்ச விகுதியுடன்‌ பயன்‌ 
படுத்தப்படும்போது, முற்ற செயல்கள்‌ என்ற முகமையின்‌ மூலமாக 
என்று அர்த்தப்படுகிற கிரேக்க முன்னிடைச்‌ சொல்லான ரப என்ற) 
ஒரு வரத்தைப்‌ பெற்றிருந்தார்‌ (2 தீமோ. 1:6). இது மூப்பர்களின்‌ 
கைகள்‌ வைக்கப்படும்போது “அதனுடன்‌” (பெயரெச்ச விகுதியுடன்‌ 
பயன்படுத்தப்படும்போது “அத்துடன்‌ இணைந்துள்ள” என்று 
அர்த்தப்படும்‌ 111212 என்ற கிரேக்க முன்னிடைச்‌ சொல்‌) வரம்‌ 
கொடுக்கப்பட்டது என்று பெரும்பாலும்‌ அர்த்தப்படுவதாக உள்ளது 
(1 தீமோ. 4:14). நல்ல காரணத்திற்காக பவுல்‌, தீமோத்தேயு இந்த 
வரத்தைப்‌ பெற்றது எப்படி என்பதற்கு மாறுபட்ட இரண்டு 
முன்னிடைச்‌ சொற்களைப்‌ பயன்படுத்தினார்‌ என்பது உறுதி. இயேசு, 
பவுலின்கரங்கள்‌ என்ற முகமையின்‌ மூலமாக மற்றும்‌ மூப்பார்களின்‌ 
கரங்களின்‌ இணைவடன்‌, தீமோத்தேயுவுக்கு ஒரு வரத்தைக்‌ 
கொடுத்தார்‌. அந்த வரம்‌ கொடுக்கப்பட்டதற்குப்‌ பவுலின்‌ கரங்கள்‌ 
ஒரு முகமையாகச்‌ செயல்பட்டது, மற்றும்‌ பவுல்‌, மூப்பர்கள்‌ 
ஆகியோரின்‌ கரங்கள்‌ வைக்கப்பட்டபோது தீமோத்தேயு அந்த 
வரத்தைப்‌ பயன்படுத்த நியமிக்கப்பட்டார்‌.” 


கைகளை வைக்குதல்‌ என்பது பல்வேறு நோக்கங்களைக்‌ கொண்டிருந்‌ 
குது: (1) இன்னொருவருக்கு ஒரு ஆசீர்வாதத்தகைச்‌ சிறப்புற அளிப்பதற்கு 
(மத்‌. 19:15), (2) குணமாக்குதலில்‌ தொடும்‌ வல்லமையை அளிப்பதற்கு 
(லூக்‌. 4:40; 13:13), (3) பரிசுத்த ஆவியானவரின்‌ வரத்தை அளிப்பதற்கு (அப்‌. 
8:14-18; 19:6; 2 தீமோ. 1:6), மற்றும்‌ (4) விசேஷித்த பொறுப்புகள்‌ அல்லது 
பணிநிலைகளுக்கு மக்களை நியமிப்பதற்கு (அப்‌. 6:6; 13:3). இவற்றில்‌ 
கடைசி இரண்டு நோக்கங்கள்‌, தீமோத்தேயுவை சுவிசேஷத்துவ ஊழியம்‌ 
செய்யும்படி தயார்‌ செய்வதற்காக நடைபெற்றன. பவுலுடைய கரங்களின்‌ 
“மூலமாக,” தீமோத்தேயுவுக்கு ஒரு விசேஷித்த வரம்‌ தரப்பட்டது (2 தீமோ. 
1:6). அந்த வரத்தை செயல்படுத்துவதற்குத்‌ தீ மோத்தேயுவை நியமிக்க 
பவுலின்‌ கரங்களுடன்‌ மூப்பர்களும்‌ தங்கள்‌ கரங்களை வைத்தனர்‌ (1 தீமோ. 
4:14). 
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குறிப்பிட்ட சில மக்களே ஆவிக்குரிய வரங்களைக்‌ கொண்டிருந்தனர்‌: 
(1) அப்போஸ்தலர்கள்‌ மற்றும்‌ புறஜாதியாரிலிருந்து முதன்முதலில்‌ 
கிறிஸ்தவரானவர்கள்‌ தவிர, அப்போஸ்தலர்களின்‌ கரங்களை வைத்ததன்‌ 
மூலம்‌ ஆவிக்குரிய வரங்கள்‌ அருளப்பட்டன (அப்‌. 19:6). (2) அப்போஸ்‌ 
தலர்கள்‌ மூலமாகவே இந்த வரங்கள்‌ அருளப்பட்டதால்‌, ஒரு வரத்தை (015: 
chrisma; ரோமர்‌ 1:11) அருளுவதற்கு அப்போஸ்தலர்‌ யாரேனும்‌ அங்கு 
இருக்க வேண்டியிருந்தது. (3) ஒவ்வொருவரும்‌ பெற்றுக்கொண்ட வரத்தின்‌ 
இயல்பானது, அந்த வரத்தைப்‌ பெற்றுக்‌ கொண்டவரின்‌ விருப்பத்தையல்ல, 
ஆனால்‌ பரிசுத்த ஆவியானவரின்‌ சித்தத்தையே சார்ந்திருந்தது (1 கொரி. 
12:11). (4) சபைக்குள்‌ வரங்கள்‌ இருத்தல்‌ என்பது, அந்த சபைக்கு 
அப்போஸ்கலர்‌ வந்திருந்தார்‌ என்பதைக்‌ குறிப்பதாக இருந்தது (1 கொரி. 
9:1, 2). 

உதாரணமாக, கொரிந்து நகரில்‌ இருந்த சபையார்‌, “யாதொரு 
வரத்திலும்‌ குறைவில்லாதவர்களாய்‌” இருந்தனர்‌ (1 கொரி. 1:7). இது, 
அப்போஸ்தலரான பவுல்‌ கொரிந்து நகரில்‌ இருந்தார்‌ என்ற காரணத்தினால்‌ 
உண்மையாக இருந்தது. பவுல்‌ கொரிந்து நகரில்‌ இருந்தபோது செய்திருந்தது 
போலவே (2 கொரி. 12:12), அவர்களுக்கு, மற்ற அப்போஸ்தலர்களும்‌ 
குங்கள்‌ அப்போஸ்தலத்துவத்தின்‌ அடையாளமாக வரங்களைக்‌ 
கொடுத்திருக்கக்கூடும்‌; இருப்பினும்‌, மற்றவர்கள்‌ அங்கு இருந்ததில்லை. 
இந்த உண்மையின்‌ அடிப்படையில்‌, பவுல்‌ தாம்‌ ஒரு அப்போஸ்தலா்தாம்‌ 
என்பதற்குக்‌ கொரிந்து சபையை ஆதாரமாகப்‌ பயன்படுத்தி இருக்கக்கூடும்‌: 


நான்‌ அப்போஸ்கலனல்லவா? நான்‌ சுயாதனனல்லவா? நம்முடைய 
கர்த்தராயெ இயேசு கிறிஸ்துவை நான்‌ தரிசிக்கவில்லையா? 
கர்த்தருக்குள்‌ நீங்கள்‌ என்‌ கிரியையாயிருக்கிறீர்களல்லவா? நான்‌ 
மற்றவர்களுக்கு அப்போஸ்தலனாயிராவிட்டாலும்‌, உங்களுக்‌ 
கல்லவோ அப்போஸ்தலனாயிருக்கிறேன்‌. கர்த்தருக்குள்‌ நீங்கள்‌ என்‌ 
அப்போஸ்தல ஊழியத்திற்கு முத்திரையாயிருக்கிறீர்களே (1 கொரி. 
9:1, 2). 


கொரிந்துவில்‌ இருந்த சடையார்‌ எந்த வரத்திலும்‌ குறைவுபடாதவர்‌ 
களாய்‌, ஆனால்‌ அப்போஸ்தலர்கள்‌ கொடுக்கக்‌ கூடிய வரங்களின்‌ முழு 
அலகையும்‌ கொண்டிருந்ததினால்‌ பவுலின்‌ அப்போஸ்தலத்துவத்திற்கு 
முத்திரையாக இருந்தனர்‌. பவுலின்‌ அப்போஸ்தலத்துவம்‌ பற்றி எவரேனும்‌ கேள்வி 
யெழுப்பியிருந்தால்‌, அவர்‌ கொரிந்து சபையைச்‌ சுட்டிக்‌ காண்பித்து, 
“அவர்கள்‌ எனது அப்போஸ்தலத்துவத்தின்‌ முத்திரையாக உள்ளனர்‌” என்று 
கூறியிருக்க முடியும்‌. அப்போஸ்தலர்கள்‌ மாத்திரமே வரங்களைக்‌ கொடுக்க 
முடியும்‌ என்பதால்‌ - மற்றும்‌ வேறு எந்த அப்போஸ்கலரும்‌ கொரிந்து நகரில்‌ 
இருந்ததில்லை என்பதால்‌ - கொரிந்தியாகள்‌ வரங்களை உடையவர்களாய்‌ 
இருந்தது என்பது, பவுல்‌ ஒரு அப்போஸ்தலராயிருந்தார்‌ என்பதற்குச்‌ 
சந்தேகத்திற்கு அப்பாற்பட்ட ஆதாரமாக இருந்தது. இந்த சத்தியத்தின்‌ 
அடிப்படையில்‌ நாம்‌, அப்போஸ்தலர்கள்‌ மாத்திரமே வரங்களைக்‌ 
கொடுக்க முடிந்தது என்று முடிவு செய்ய இயலும்‌; ஏனெனில்‌ 
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அப்போஸ்தலரல்லாதவர்கள்‌ வரங்களைக்‌ கொடுக்க முடிந்‌ திருந்தது 
என்றால்‌, கொரிந்து சபையானது பவுலின்‌ அப்போஸ்தலக்‌ துவத்திற்கு 
முத்திரையாக அவரால்‌ பயன்படுத்தப்பட்டிருக்காது. 


வரங்களின்‌ இயல்பு 

ஒன்பது வரங்களில்‌ ஒவ்வொன்றுமே பச்சிளம்‌ குழந்தையின்‌ இயல்பில்‌ 
இருந்த கொரிந்து சபைக்குப்‌ பயனுள்ளதாக இருந்தது. அந்த வேளையில்‌, 
தேவனுடைய வெளிப்படுத்துதல்‌ முற்றுப்‌ பெற்றிருக்கவில்லை; அவரது 
வசனம்‌ பதிவுசெய்யப்பட்டிருக்கவில்லை. அதற்கு உறுதுப்படுத்துதல்‌ 
அவசியமாயிருந்தது. ஆகையால்‌, விசுவாசமுள்ள சமூகத்திற்குள்‌ வரங்கள்‌ 
என்பவை, புதிய கிறிஸ்தவர்களுக்கு அறிவுறுத்துதலுக்கும்‌ அவர்களைப்‌ 
பெலப்படுத்துவதற்கும்‌ பயன்மிக்கவைகளாக இருந்தன. 

“ஞானத்தைப்‌ போதிக்கும்‌ வசனம்‌” (1 கொரி. 12:8) என்ற வரம்‌ 
ஆவியானவர்‌ மூலமாக (1 கொரி. 12:11) தெய்வீகத்துவமாய்‌ அருளப்‌ 
பட்டதாக இருந்தது, இது மனித முயற்சி மற்றும்‌ திறமையின்‌ மூலமாக 
வருவதில்‌ இருந்து மாறுபட்டதாக உள்ளது. இந்த வித்தியாசத்தைப்‌ பவுல்‌ 
வலியுறுத்தினார்‌: 


உங்கள்‌ விசுவாசம்‌ மனுஷருடைய ஞானத்திலல்ல, தேவனுடைய 
பெலத்தில்‌ நிற்கும்படிக்கு, என்‌ பேச்சும்‌ என்‌ பிரசங்கமும்‌ மனுஷ 
ஞானத்திற்குரிய நயவசனமுள்ளதாயிராமல்‌, ஆவியினாலும்‌ 
பெலத்தினாலும்‌ உறுதிப்படுத்தப்பட்டதாயிருந்தது. 
அப்படியிருந்தும்‌, தேறினவர்களுக்குள்ளே ஞானத்தைப்‌ 
பேசுகிறோம்‌. இப்பிரபஞ்சத்தின்‌ ஞானத்தையல்ல, அழிந்துபோதிறவர்‌ 
களாகிய இப்பிரபஞ்சத்தின்‌ பிரபுக்களுடைய ஞானத்தையுமல்ல, 
உலகத்‌ தோற்றத்திற்கு முன்னே தேவன்‌ நம்முடைய மதிமைக்காக 
ஏற்படுத்தினதும்‌, மறைக்கப்பட்டதுமாயிருந்த இரகசியமான 
தேவஞானத்தையே பேசுகிறோம்‌ (1 கொரி. 2:4-7). 


... அவைகளை நாங்கள்‌ மனுஷஞானம்‌ போதிக்கிற வார்த்தைகளாலே 
பேசாமல்‌, பரிசுத்த ஆவி போதிக்றெ வார்த்தைகளாலே பேச... 
(1 கொரி. 2:13). 


பவுல்‌ தமது சிந்தையில்‌ கொண்டிருந்த “ஞானத்தை போதிக்கும்‌ 
வசனம்‌” என்பது மனித ஞானமாயிராமல்‌, ஆவியானவரால்‌ அளிக்கப்பட்ட 
தேவஞானமாக இருந்தது. 

“அறிவை உணர்த்தும்‌ வசனம்‌” (1 கொரி. 12:8) என்பது ஞானத்தைப்‌ 
போலவே, தெய்வீகத்துவத்தினால்‌ அருளப்பட்ட அறிவாக (01: 21௦49) 
இருந்தது.” இந்த அறிவானது ஞானத்துடன்‌ இணைந்து கிறிஸ்துவுக்குள்‌ 
மறைந்திருந்தது (கொலோ. 2:2, 3) மற்றும்‌ இது ஆவியானவரால்‌ வெளிப்‌ 
படுத்தப்படும்‌ வரைக்கும்‌ இரகசியமாக நிலைத்திருந்தது (எபே. 3:3-5). 
மனித தர்க்கம்‌ அல்லது மனித அனுபவத்தின்‌ மூலம்‌ அடையக்கூடிய 
இன்னொரு வகையான அறிவு (G%.: 5௦; அப்‌. 5:2) வேதாகமத்தில்‌ 
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குறிப்பிடப்பட்டுள்ளது. மனிக அறிவுக்குப்‌ பதிலாக, “அறிவை உணர்த்தும்‌ 
வசனம்‌” என்பது வெளிப்படுத்துதல்‌ மூலமாக மாத்திரம்‌ அறியப்படக்கூடிய, 
ஞானத்துடன்‌ இணைந்த “தேவனுடைய அறிவாக” உள்ளது (ரோமர்‌ 11:33). 

அவியானவரால்‌ அருளப்பட்ட “விசுவாசம்‌” என்பது (1 கொரி. 12:9) 
தேவனுடைய வசனத்தைப்‌ படிப்பதன்‌ மூலமாக பெறக்கூடிய விசுவாசக்‌ 
இலிருந்து (அப்‌. 17:11, 12; ரோமர்‌ 10:17) மாறுபடுகிறது. இது தேவனுடைய 
வசனத்தின்‌ மூலமாக வெளிப்படுத்தப்பட்ட போதனை அமைப்பிலிருந்தும்‌ 
மாறுபடுகிறது (கலா. 3:23; பிலி. 1:27; 1 தீமோ. 3:9; யூதா 3). இப்படிப்பட்ட 
விசுவாசத்தின்‌ மூலமாக, இயற்கைக்கு அப்பாற்பட்ட வல்லமைகள்‌ 
கிடைக்கும்படிக்கு ஆவியானவர்‌ இந்த விசுவாசத்தை ஒரு வரமாக 
அருளினார்‌ (1 கொரி. 12:11; 13:2). 

“குணமாக்கும்‌ வரங்கள்‌” மற்றும்‌ “அற்புதங்களைச்‌ செய்யும்‌ சக்தி” 
(1 கொரி. 12:9, 10) என்பவையும்‌ ஆவியானவருடைய வரங்களாயிருந்தன. 
இந்த வரங்களைப்‌ பெற்றவர்கள்‌, வியாதியஸ்கருக்கு ஊழியம்‌ செய்வதில்‌ 
மனிதத்‌ திறமைக்கு அப்பால்‌ செல்ல இது அவர்களுக்கு வல்லமை அளித்தது. 

“தீர்க்கதரிசனம்‌ உரைத்தல்‌” மற்றும்‌ “ஆவிகளைப்‌ பகுத்தறிதல்‌” 
என்பவை தேவனுடைய வசனத்துடன்‌ தொடர்புடையவைகளாய்‌ உள்ளன 
(1 கொரி. 12:10). கிறிஸ்தவத்திற்கு முந்திய காலகட்டத்தில்‌ தேவன்‌ தமது 
வசனத்தைப்‌ பழைய ஏற்பாட்டுத்‌ தீர்க்கதரிசிகள்‌ மூலமாக வெளிப்‌ 
படுத்தினார்‌ (2 பேது. 1:20, 21). புதிய உடன்படிக்கையின்‌ காலத்தில்கூடத்‌ 
தேவனுடைய வசனம்‌ எல்லாருக்கும்‌ தரப்படவில்லை. அவர்‌ ஆவியானவர்‌ 





மூலம்‌ தமது வசனத்தை அப்போஸ்தலர்கள்‌ மற்றும்‌ தீர்க்கதரிசிகள்‌ 
ஆகியோருக்கு வெளிப்படுத்துதலுடன்‌ மட்டுப்படுத்தினார்‌. அவர்கள்‌ 
எழுதியுள்ளவற்றைப்‌ படிப்பதன்மூலம்‌ மாத்திரமே மற்றவர்கள்‌ தேவனு 
டைய வெளிப்படுத்துதலை அறிய முடியும்‌ (எபே. 3:3-5). 

ஆவிகளைப்‌ பிரித்தறியும்‌ வரம்‌ பெற்றவர்களுக்கு, உண்மையான 
மற்றும்‌ கள்ளப்‌ போதகர்களை வித்தியாசப்படுத்தக்‌ கூடியவர்களாய்‌ 
இருக்கும்படிக்கு ஆவியானவரால்‌ அந்த வரம்‌ அருளப்பட்டது (1 கொரி. 
12:10; 14:29). 

பட்டியலின்‌ &ழ்ப்பகுஇயில்‌, “பற்பல பாஷைகளைப்‌ பேசுதல்‌” மற்றும்‌ 
“பாஷைகளை வியாக்கியானம்‌ பண்ணுதல்‌” என்பவை உள்ளன (1 கொரி. 
12:10). இந்த வரங்களைப்‌ பெற்றவர்கள்‌ தாங்கள்‌ படித்திராத மொழிகளைப்‌ 
பேச முடிந்தது அல்லது தாங்கள்‌ முன்பு அறிந்திராத அல்லது கற்றிராத 
மொழிகளில்‌ விளக்கம்‌ தர முடிந்தது.” 

இந்த வரங்கள்‌ ஆவியானவரையோ அல்லது இவற்றைப்‌ பெற்றுக்‌ 
கொண்டவர்களையோ மகிமைப்படுத்துவதை நோக்கமாகக்‌ கொண்டிருக்க 
வில்லை. ஆவியானவரைக்‌ குறித்து இயேசு, “அவர்‌ ... என்னை மகிமைப்‌ 
படுத்துவார்‌” என்று கூறினார்‌ (யோவா. 16:14). இயேசுவுக்குச்‌ செலுத்து 
வதைக்‌ காட்டிலும்‌ அதிகமான மகிமையை ஒரு தனிநபருக்கோ அல்லது 
பரிசுத்த ஆவியானவருக்கோ செலுத்தும்‌ எந்த போதனையும்‌ அல்லது 





நடைமுறையும்‌ பரிசுத்த ஆவியானவரின்‌ நோக்கம்‌ மற்றும்‌ ஊழியம்‌ ஆகிய 
வற்றிற்குப்‌ பொருத்தமற்றதாக உள்ளது. 
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முடிவுரை 
ஆவிக்குரிய வரங்கள்‌, பக்குவமடையாத சபையானது பக்குவத்தில்‌ 
வளரவும்‌, விசுவாசத்தில்‌ நிலைநாட்டப்படவும்‌, பக்திவிருத்தியடையவும்‌ 
அவைகளுக்கு அருளப்பட்டன. வரங்கள்‌ அப்போஸ்தலர்களிடத்தில்‌ ஒப்பு 
விக்கப்பட்டன. அவைகள்‌ ஆவியானவரால்‌ அவரது சித்தத்தின்படி யே, 
அப்போஸ்கலர்களுடைய கரங்களின்‌ மூலமாகப்‌ பகிர்ந்தளிக்கப்பட்டன. 
பச்சிளம்‌ குழந்தையின்‌ நிலையில்‌ இருந்த கிறிஸ்தவர்கள்‌ விசுவாசத்தில்‌ 
பக்குவமடையும்படிக்கு அவர்களுக்கு வரங்கள்‌ அருளப்பட்டன. பரிசுத்த 
அவியானவருக்கோ அல்லது இந்த வரங்களைப்‌ பெற்றவர்களுக்கோ அல்ல, 
மாறாக, இயேசுவுக்கே மகிமை செலுத்தப்பட வேண்டியதாயிருந்தது. 


குறிப்புகள்‌ 
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national Commentary on the New Testament (Grand Rapids, Mich.: Wm. B. Eerdmans Pub- 
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அற்புத வரங்கள்‌ என்பவை அப்போஸ்கலர்களின்‌ கரங்கள்‌ வைக்கப்படுதல்‌ மூலமாக 
மாத்திரம்‌ அருளப்பட்டன. 70wen D. Olbricht, Baptism: New Birth or Empty Ritual? 
(Delight, Ark.: Gospel Light Publishing Co., 1994), 141-42. ‘ஓரக்‌. 1:77; 11:52; ரோமர்‌ 
2:20; 11:33; 15:14; 1 கொரி. 1:5; 13:2, 8; 14:6; 2 கொரி. 2:14; 4:6; 8:7. “பாஷைகளைப்‌ 
பேசுதல்‌ பற்றிய ஒரு கலந்துரையாடல்‌ இந்தப்‌ புத்தகத்தில்‌ “பாஷையில்‌ பேசுதலும்‌ 
பரிசுத்த ஆவியானவரும்‌” என்ற இனிவரும்‌ பாடத்தில்‌ காணப்படுகிறது. 
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7 
அற்புதங்களும்‌ பரிசுத்த 
ஆவியானவரும்‌ 


“முதலாவது காத்தார்‌ மூலமாய்‌ அறிவிக்கப்பட்டு, பின்பு அவரிடத்தில்‌ 
கேட்டவர்களாலே நமக்கு உறுகியாக்கப்பட்டதும்‌, அடையாளங்‌ 
கனினாலும்‌ அற்புதங்களினாலும்‌ பலவிதமான பலத்த செய்கைகளினாலும்‌, 
தம்முடைய சித்தத்தின்படி பகிர்ந்துகொடுத்த பரிசுத்த ஆவியின்‌ 
வரங்களினாலும்‌, தேவன்‌ தாமே சாட்சிகொடுத்ததுமாயிருக்றெ இவ்வளவு 
பெரிதான இரட்சிப்பைக்குறித்து, நூம்‌ கவலையற்றிருப்போமானால்‌ 
தண்டனைக்கு எப்படித்‌ தப்பித்துக்‌ கொள்ளுவோம்‌?” (எடி, 2:3, 4. 


அற்புதங்கள்‌ என்பவை பரிசுத்த ஆவியானவரின்‌ ஊழியத்தில்‌ 
முக்யெமான பகுதியாக உள்ளன. பிதாவானவர்‌, பரிசுத்த ஆவியானவர்‌ 
மூலமாக அற்புதங்களை நிகழ்த்துவதற்கு அவரை ஒரு முகவராக 
பயன்படுத்தினார்‌ (எபி. 2:8, 4). பேசிய மனிதர்கள்‌ தேவனுடைய 
மனிதர்களாக இருந்தனர்‌ என்பதை ஆவியானவரின்‌ அற்புதமான 
செயல்களின்‌ மூலமாக, தேவனே சாட்சிகொடுத்தார்‌ (மாற்‌. 16:20). 
இவ்விதமாக, ஆவியானவர்‌ மூலமாக அவர்‌ [தேவன்‌] தமது வசனத்தை 
முன்னிறுத்தி, உறுதிப்படுத்தி, பாதுகாத்தார்‌. 





அற்புதங்கள்‌ மீண்டும்‌ நிகழ்த்தப்படமாட்டாது 

தேவன்‌ அற்புதமான செயலின்‌ மூலமாக நிரூபித்துள்ள ஒரு 
விஷயத்தை, அற்புதத்தை மீண்டும்‌ நிகழ்த்துவதன்‌ மூலமாக அவர்‌ 
திரும்பவும்‌ நிரூபிக்க அவசியமில்லை. படைப்பின்‌ மூலம்‌ தேவன்‌ தமது 
இருத்தல்‌ மற்றும்‌ இயல்பு ஆகியவற்றிற்கான ஆதாரத்தை எல்லாக்‌ 
காலத்திற்கும்‌ ஒரே தரமாக முன்நிறுத்தினார்‌ (ரோமர்‌ 1:20). விண்மீன்கள்‌ 
உள்ள ஆகாயத்தின்‌ விரிவில்‌ (சங்‌. 19:1), தேவன்‌ தமது வல்லமையின்‌ 
மாட்சிமையையும்‌, நமது கிரகத்தில்‌ உள்ள எண்ண இயலாத எண்ணிக்கை 
கொண்ட உயிரினங்களின்‌ வடிவத்தில்‌ தமது படைப்பாக்கத்தின்‌ மேகைத்‌ 
தன்மையையும்‌ காட்சிப்படுத்தினார்‌. படைப்பின்‌ நாள்‌ முதற்கொண்டு, 
அவர்‌ படைத்தவற்றில்‌ தேவனுடைய வல்லமையையும்‌ இயல்பையும்‌ 
நிரூபிக்கத்‌ தேவையான யாவும்‌ அடங்கியுள்ளன. 

மனித வரலாற்றின்‌ தொடக்கத்தில்‌, பல தெய்வ மதங்கள்‌, பல 
தேவர்களை உண்டாக்கி, ஒரே தேவன்‌ இருக்கின்றார்‌ என்பதற்கும்‌, அந்த 
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ஓரே தேவன்‌ யார்‌ என்பதற்கும்‌ நிரூபணத்திற்கான தேவையை 
உண்டாக்கிவிட்டனர்‌. பொய்யான தேவர்கள்‌ நிறைந்திருந்த எகிப்து 





நாட்டில்‌ தேவன்‌ தம்மையே நிரூபிக்கத்‌ தோந்துகொண்டார்‌. தேவர்களின்‌ 
பெருக்கத்தால்‌ மொய்க்கப்பட்டிருந்த ஒரு காட்சியமைவில்‌, எகிப்து 
நாட்டின்‌ பார்வோன்‌, “நான்‌ இஸ்ரவேலைப்‌ போகவிடக்‌ கர்த்தரின்‌ 
வார்த்தையைக்‌ கேட்டுறதற்கு அவர்‌ யார்‌?” என்று கேட்டான்‌ (யாக்‌. 5:2௮). 
இதற்குப்‌ பதில்செயலாகத்‌ தேவன்‌, அற்புதமான செயல்களின்‌ மூலம்‌ 
எகிப்திய தேவர்களுக்கு மேலாக, தமது மாட்சிமையையும்‌ மகிமையையும்‌ 
காட்‌ சிப்படுத்தினார்‌. அவர்‌, தாம்‌ ஒருவரே தேவனாயிருக்கின்றார்‌ என்பதை 
“.. எகிப்து தேவர்களின்மேல்‌ நீதியைச்‌ 
செலுத்துவேன்‌. நானே கர்த்தர்‌” என்று உரைத்தார்‌ (யாத்‌. 12:12). தேவன்‌ 
இஸ்ரவேலர்களை எகிப்திய அடிமைத்தனத்தில்‌ இருந்து விடுவித்ததில்‌, 
அவருடைய அற்புதங்களைப்‌ பற்றி மோசேயின்‌ மாமனாகிய எத்திரோ, 


செயல்விளக்கப்படுத்தினார்‌. அவர்‌, 





சரியான முடிவைத்‌ தரவழைத்தார்‌. அவர்‌, “கர்த்தர்‌ எல்லாத்‌ தேவர்களைப்‌ 
பார்க்கிலும்‌ பெரியவர்‌ என்பதை இப்பொழுது அறிந்திருக்கிறேன்‌. அவர்கள்‌ 
இடும்பு செய்த காரியத்தில்‌ அவர்களை மேற்கொண்டார்‌” என்று கூறினார்‌ 
(யாத்‌. 18:11). 

தேவன்‌ தாம்‌ ஒருவரே தேவனாயிருக்கின்றார்‌ என்பதைத்‌ தொடர்ந்து 
வந்த ஒவ்வொரு தலைமுறைக்கும்‌ நிரூபிப்பது அவசியமாயிருக்கவில்லை. 
அவர்‌ மோசேயிடத்தில்‌, “நான்‌ எகிப்திலே நடப்பித்ததையும்‌ நான்‌ 
அவர்களுக்குள்‌ செய்த என்‌ அடையாளங்களையும்‌, நீ உன்‌ பிள்ளைகளின்‌ 
செவிகள்‌ கேட்கவும்‌, உன்‌ பிள்ளைகளுடைய பிள்ளைகளின்‌ செவிகள்‌ 
கேட்கவும்‌ விவரித்துச்‌ சொல்லும்படிக்கும்‌, நானே கர்த்தர்‌ என்பதை நீங்கள்‌ 
அறியும்படிக்கும்‌” எகிப்தில்‌ அடையாளங்களை நிகழ்த்தவிருப்பதாகக்‌ 
கூறினார்‌ (யாத்‌. 10:2). எகிப்தியத்‌ தேவர்களுக்கு மேலாக, தமக்கு வல்லமை 
உண்டு என்று இஸ்ரவேலின்‌ பிள்ளைகளுக்கும்‌ அவர்களின்‌ பிள்ளைகளின்‌ 
பிள்ளைகளுக்கும்‌ காண்பிப்பதற்காகத்‌ தேவன்‌ எகிப்தில்‌ நிகழ்த்திய 
அற்புதங்களை திரும்பவும்‌ செய்ய மாட்டார்‌. இந்த அடையாளங்களைக்‌ 
கண்களினால்‌ கண்ட சந்ததியார்‌, தங்களுக்குப்‌ பின்வரும்‌ சந்ததிகள்‌, தேவன்‌ 
ஒருவரே உண்மையான தேவனாக இருக்கின்றார்‌ என்று ஏற்றுக்கொள்ளக்‌ 
கூடும்படிக்கு அவற்றை இவர்களுக்குக்‌ கூறவேண்டியதாயிருந்தது. 

பல ஆண்டுகளுக்குப்‌ பின்பாக, கிதியோன்‌ “கர்த்தர்‌ எங்களோடே 
இருந்தால்‌, இவையெல்லாம்‌ எங்களுக்கு நேரிடுவானேன்‌? கர்த்தர்‌ எங்களை 
எகிப்திலிருந்து கொண்டுவரவில்லையா என்று எங்கள்‌ பிதாக்கள்‌ எங்களுக்கு 
விவரித்துச்‌ சொன்ன அவருடைய அற்புதங்களெல்லாம்‌ எங்கே? ...” என்று 
கேட்டார்‌ (நியா. 6:13). அவரது கேள்வியானது, (1) எகிப்திலிருந்து 
இஸ்ரவேல்‌ ஜனங்களை விடுவித்தது போன்ற அற்புதங்கள்‌ இனியும்‌ 
நிகழ்த்தப்படவில்லை மற்றும்‌ (2) பிந்திய தலைமுறையினருக்கு அந்த 
அற்புதங்களைப்‌ பற்றிக்‌ கூறப்பட்டிருந்தது என்பவற்றிற்கு ஆதாரமா 
யிருந்தது. 

அதுபோலவே, இயேசு அற்புதங்கள்‌ நிகழ்த்தியதைக்‌ கண்டவர்கள்‌, 
எதிர்கால சந்ததியார்‌ விசுவாசிக்கும்பொருட்டு அவற்றைப்‌ பதிவுசெய்து 
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வைத்துள்ளனர்‌ (யோவா. 20:30, 31). எழுதப்பட்ட வார்த்தைகளின்‌ 
மூலமாக நாம்‌, அவரது வாழ்வு, அற்புதங்கள்‌, மரணம்‌, அடக்கம்‌ மற்றும்‌ 
உயிர்த்தெழுதல்‌ ஆகியவற்றை அறிகின்றோம்‌. இந்த நிகழ்ச்சிகள்‌ மறுபடியும்‌ 


செய்யப்பட மாட்டாது. 


அற்புதங்கள்‌ திட்டவட்டமான நோக்கம்‌ 
கொண்டிருந்தன 

இயேசு மக்கள்மீது பரிவிரக்கம்‌ கொண்டதினால்‌, சில வேளைகளில்‌ 
அற்புதங்களை செய்தார்‌ (மத்‌. 9:36; 14:14; 15:32; 20:34). இருப்பினும்‌, 
படைப்பு தொடங்கி, ஒவ்வொரு அற்புதமும்‌ தனக்குப்‌ பின்னால்‌ ஒரே 
மாதிரியான முக்கிய நோக்கத்தையை கொண்டிருந்தது. 

1. தேவன்‌ இருத்தலை நிரூபித்தல்‌ என்பதே படைப்பின்‌ பெருஞ்‌ 
சிறப்பான நோக்கமாக இருந்தது (ரோமர்‌ 1:20). 

2. அற்புதங்கள்‌ மூலமாக தேவன்‌, தாம்‌ ஒருவரே உண்மையான தேவன்‌ 
- எகிப்தியரின்‌ தேவர்களுக்கும்‌ மேலானவர்‌ (யாத்‌. 10:2) மற்றும்‌ 
கானானியரின்‌ தேவர்களுக்கும்‌ (1 இரா. 18:36-39) மேற்பட்ட தேவன்‌ - 
என்பதைக்‌ காண்பித்தார்‌. 

3. இயேசு தேவகுமாரனாக இருக்கின்றார்‌ என்பதைத்‌ தேவன்‌, பலத்த 
செய்கைகள்‌, அற்புதங்கள்‌ மற்றும்‌ அடையாளங்கள்‌ ஆகியவற்றின்‌ மூலம்‌ 
நிரூபித்தார்‌ (யோவா. 20:30, 31; அப்‌. 2:22). 

4. தேவன்‌ தமது அங்கீகாரம்‌ பெற்ற பேச்சாளர்களாகக்‌ குறிப்பிட்ட 
சில மனிதர்களை “அதிசயங்கள்‌, அற்புதங்கள்‌, வல்லமைகள்‌”” 
ஆகியவற்றினால்‌ அடையாளப்படுத்தினார்‌ (2 கொரி. 12:12). 

5. தேவன்‌ தமது வசனத்தை, தேர்ந்தெடுக்கப்பட்ட மனிதர்களுக்குப்‌ 
பரிசுத்த ஆவியானவர்‌ மூலமாக வெளிப்படுத்தத்‌ தமது தெய்வீக 
வல்லமையைப்‌ பயன்படுத்தினார்‌ (எபே. 3:3-5; 2 தீமோ. 3:16; 1 பேது. 
1:10-12; 2 பேது. 1:20, 21). 

6. வசனமானது, தேவனுக்காகப்‌ பேசியவர்களுக்கு அற்புத விதமாய்க்‌ 
கொடுக்கப்பட்டதுடன்‌, அது பலத்த செய்கைகள்‌, அற்புதங்கள்‌ மற்றும்‌ 
அடையாளங்கள்‌ மூலமாக உறுதிப்படுத்தப்பட்டது (மாற்‌. 16:20; அப்‌. 14:3; 
எபி. 2:2-4). 

7. தேவன்‌ அற்புத அடையாளங்களின்‌ மூலமாகத்‌ தமது சித்தத்தை 
உறுதிப்படுத்தினார்‌. உதாரணமாக, புறஜாதியாருக்கு இரட்சிப்பின்‌ கதவை 
அவர்‌ திறந்ததை உறுதிப்படுத்த, அவர்‌ ஒரு அடையாளத்தைப்‌ 
பயன்படுத்தினார்‌ (அப்‌. 10:47; 11:17; 15:7-9). அடையாளங்கள்‌ என்பவை, 














சமாரியர்களின்‌ (அப்‌. 8:14-19) - இவர்கள்‌, யூத மக்களால்‌ சாதாரணமாக 
ஏற்றுக்கொள்ளப்படாத மக்களாய்‌ இருந்தனர்‌ (யோவா. 4:9) - 
மனமாற்றத்தை அங்கீகரித்தலையும்‌, யோவானால்‌ மனமாற்றப்‌ 
பட்டிருந்தவர்களின்‌ மறு ஞானஸ்நானத்தை (அப்‌. 19:1-6) அவர்‌ ஏற்றுக்‌ 
கொண்டதையும்‌ காண்பித்தன. 
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பொய்யான அடையாளங்கள்‌ 
நிகழ்த்தப்பட்டுள்ளன 

கள்ளப்‌ போதகர்கள்‌, மக்கள்‌ நம்பி இணங்கக்‌ கூடிய அடையாளங்‌ 
களையும்‌ அற்புதங்களையும்‌ நிகழ்த்தக்கூடியவர்களாய்‌ இருக்கலாம்‌. இந்த 
சத்தியத்தை, மோசே (உபா. 13:1-3), இயேசு (மத்‌. 24:24), பவுல்‌ (2 கொரி. 
11:13-15; 2 தெச. 2:8-10) மற்றும்‌ யோவான்‌ (வெளி. 13:13, 14; 16:14) ஆகிய 
அனைவரும்‌ போதித்தனர்‌. 

போதகர்கள்‌ தேவனுடைய உண்மையான போககர்களாய்‌ 
இருக்கின்றனரா இல்லையா என்பதை நாம்‌ தீர்மானிப்பதற்கு, அந்த 
போதகர்கள்‌ கூறுவதை நாம்‌ நியாயந்தீர்க்க வேண்டும்‌. ஒரு தீர்க்கதரிசியின்‌ 
கனியாகிய அவரது போதனையே (மத்‌. 7:15-20), நாம்‌ உண்மையான 
தீர்க்கதரிசி மற்றும்‌ கள்ளத்தீர்க்கதரிசி ஆகியோருக்கிடையில்‌ வித்தியாசப்‌ 
படுத்துவதற்கு அடிப்படையாக அமைந்துள்ளது. தேவன்‌ தமது மக்களுக்குப்‌ 
பின்வருமாறு அறிவுறுத்தினார்‌: 


“உங்களுக்குள்ளே ஒரு தீர்க்கதரிசியாகிலும்‌, சொப்பனக்காரனாகிலும்‌ 
எழும்பி: நீங்கள்‌ அறியாத வேறே தேவர்களைப்‌ பின்பற்றி, 
அவர்களைச்‌ சேவிப்போம்‌ வாருங்கள்‌” என்று சொல்லி, உங்களுக்கு 
ஒரு அடையாளத்தையும்‌ அற்புதத்தையும்‌ காண்பிப்பேன்‌ என்று 
குறிப்பாய்ச்‌ சொன்னாலும்‌, ... அந்தத்‌ தர்க்கதரிசியாகிலும்‌, அந்தச்‌ 
சொப்பனக்காரனாகிலும்‌ சொல்லுகிறவைகளைக்‌ கேளாதிருப்பீர்‌ 
களாக, உங்கள்‌ தேவனாகிய கர்த்தரிடத்தில்‌ நீங்கள்‌ உங்கள்‌ முழு 
இருதயத்தோடும்‌ உங்கள்‌ முழு ஆத்துமாவோடும்‌ அன்புகூருகிறீர்‌ 
களோ இல்லையோ என்று அறியும்படிக்கு உங்கள்‌ தேவனாகிய 
கர்த்தர்‌ உங்களைச்‌ சோதிக்கிறார்‌. நீங்கள்‌ உங்கள்‌ தேவனாகிய 
கர்த்தரைப்‌ பின்பற்றி, அவருக்குப்‌ பயந்து, அவர்‌ கற்பனைகளைக்‌ 
கைக்கொண்டு, அவர்‌ சத்தத்தைக்‌ கேட்டு, அவரைச்‌ சேவித்து, 
அவரைப்‌ பற்றிக்கொள்வீர்களாக. அந்தத்‌ தீர்க்கதரிசியும்‌, அந்தச்‌ 
சொப்பனக்காரனும்‌ கொலை செய்யப்படக்கடவன்‌, ...”” (உபா. 
13:1-5). 


தேவன்‌ தமது மக்கள்‌, ஒரு போதகர்‌ கூறுபவற்றினால்‌ அந்த 
போதகரைச்‌ சோதித்தறியும்படி எதிர்பார்க்கின்றார்‌ (1 யோவா. 4:1, 6). 
தேவனால்‌ வெளிப்படுத்தப்பட்ட சத்தியத்தை வேதாகமத்தில்‌ காணப்படு 





கிறப்டி போதிக்காத எவரும்‌, அடையாளங்களையும்‌ அற்புதங்களையும்‌ 
நிகழ்த்தினாலும்கூட, அவர்‌ ஒரு கள்ளத்தீர்க்ககரிசியாகவே இருக்கின்றார்‌. 

பார்வோனின்‌ மந்திரவாதிகள்‌ “தங்களின்‌ இரகசியக்‌ கலைகளின்‌” 
மூலமாகத்‌ தங்கள்‌ தடிகளைப்‌ பாம்புகளாக மாற்றி (யாத்‌. 7:11). தண்ணீரை 
இரத்தமாக மாற்றி (யாக்‌. 7:20, 22), மற்றும்‌ தவளைகளை உண்டாக்கி யாக்‌. 
8:6, 7), மோசேயின்‌ அற்புதங்களைப்‌ போலச்‌ செய்த செயல்களினால்‌, 
பார்வோன்‌ தவறாக வழிநடத்தப்பட்டான்‌. இருப்பினும்‌ அற்புதங்களாகக்‌ 
காணப்பட்ட இந்தச்‌ செயல்கள்‌, பார்வோனின்‌ மந்திரவாதிகள்‌ 
தேவனிடமிருந்து வந்தவர்கள்‌ என்று நிரூபிக்கவில்லை. இது போலவே, 
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தற்காலத்தில்‌ அற்புதங்கள்‌ செய்பவர்களினால்‌ நிகழ்த்தப்படும்‌, 
வழக்கத்திற்கு மாறான செயல்களாகக்‌ காணப்படுபவை, அவர்கள்‌ 
மூலமாகத்‌ தேவன்‌ கிரியை செய்கின்றார்‌ என்று நிரூபிப்பதில்லை. 
இப்படிப்பட்ட வஞ்சனையான செயல்முறைகளின்‌ ஆதாரமூலம்‌ எது 
என்பது பற்றி நாம்‌ நிச்சயமற்றவர்களாக இருக்கலாம்‌. அவைகள்‌ 
சாத்தானிடமிருந்து வந்த பொய்யான அற்புத வல்லமைகளாக (2 தெச. 2:9), 
சாத்தானால்‌ தூண்டப்பட்ட மனிதர்களின்‌ வஞ்சனையான வேலைகளாக 
(2 கொரி.11:13-15), தேவனால்‌ அனுமதிக்கப்பட்ட கொடிய வஞ்சகமாக 
(2 தெச. 2:11, 12) அல்லது அசுத்த ஆவிகளால்‌ நிகழ்த்தப்படுகிற 
அடையாளங்களாக (வெளி. 16:14) இருக்கின்றனவா? இன்றைய நாட்களில்‌ 
தேவன்‌ சாத்தானுக்கு இப்படிப்பட்ட வல்லமையை அனுமதிக்கின்றாரா? 
யோபுவை சாத்தான்‌ உபத்திரவப்படுத்துவதற்குத்‌ தேவன்‌ அனுமதித்தார்‌ 
(யோபு 1:12; 2:6) என்பதையும்‌, ஒரு அசுத்த ஆவியானது இளைஞன்‌ 
ஒருவனுக்கு அவனைக்‌ கட்டி வைத்த சங்கிலிகளையும்‌ விலங்குகளையும்‌ 
உடைத்துப்‌ போடுவதற்கு வல்லமை அளித்தது (மாற்‌. 5:2-4) என்பதையும்‌ 
நாம்‌ அறிகின்றோம்‌. இருப்பினும்‌, தேவனிடத்திலிருந்து வந்த 
உண்மையான அற்புதங்களுக்கு இணையான ஏதொன்றையும்‌ சாத்தானால்‌ 
ஒருபோதும்‌ நிறைவேற்றியிருக்க முடிந்ததில்லை. இயேசுவின்‌ 
ஊழியத்தின்போது சாத்தான்‌ அல்லது அசுத்த ஆவிகளால்‌ 
வெளிக்காண்பிக்கப்பட்ட, வழக்கத்திற்கு மாறான வல்லமைகள்‌, இன்றைய 














நாட்களில்‌ சாத்தான்‌ அற்புத வல்லமையைக்‌ கொண்டுள்ளான்‌ என்று 
நிரூபிப்பதில்லை. வேதாகமத்தை எழுதியவர்கள்‌ தேவனிடத்திலிருந்து 
வந்தவர்களாய்‌ இருந்தனர்‌, அவர்கள்‌ எழுதியவற்றின்‌ மூலமாக நாம்‌, 
உண்மைப்‌ போதகர்‌ யார்‌ மற்றும்‌ கள்ளப்போதகர்‌ யார்‌ என்று தீர்மானிக்க 
முடியும்‌ என்பதை நிச்சயமாய்‌ அறியக்கூடும்‌ (1 யோவா. 4:0. 





அற்புதங்கள்‌ என்பவை தெய்வீக 


ஆதாரமூலத்தைக்‌ கொண்டிருந்தன 

அற்புதங்கள்‌ எனப்படுபவை, ஒருவர்‌ கொண்டிருந்த விசுவாசத்தினால்‌ 
மாத்திரமேயன்றி, தேவனுடைய வல்லமையின்‌ மூலமாக நிகழ்த்தப்‌ 
பட்டன. தம்மையே வெறுமையாக்கி இயேசு (பிலி. 2:6, 7), தாம்‌ அபிஷேகம்‌ 
செய்விக்கப்பட்ட (மத்‌. 12:28; லூக்‌. 4:18; அப்‌. 10:38) பரிசுத்த 
ஆவியானவரின்‌ வல்லமையினால்‌ அற்புதங்களை நிகழ்த்தினார்‌. அவர்‌ தமது 
சொந்த ஊழியத்தின்போது, எழுபது சீஷர்களுக்கும்‌ (லூக்‌. 10:9, 17), 
அப்போஸ்தலர்களுக்கும்‌ (மத்‌. 10:1), ஒருவேளை அவர்களுக்குள்‌ இருந்த 
பரிசுத்த ஆவியானவரின்‌ மூலமாக (யோவா. 14:17), சில அற்புத 
வல்லமைகளைக்‌ கொடுத்தார்‌. பிற்பாடு அவர்கள்‌ பரிசுத்த 
ஆவியானவருக்குள்‌ ஞானஸ்நானம்‌ பெற்று ஆவியானவர்‌ அவர்களுக்குள்‌ 
நிரப்பப்பட்டபோது (அப்‌. 1:2-5; 2:4), அவர்கள்‌ இன்னும்‌ அதிக 
வல்லமையினால்‌ நிரப்பப்பட்டனர்‌. பெந்தெகொஸ்தே நாளன்று பரிசுத்த 
ஆவியான வருடைய வருகைக்குப்‌ பின்பு ஒரு குறிப்பிட்ட காலகட்டம்‌ 
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வரைக்கும்‌ அப்போஸ்தலர்கள்‌ மாத்திரமே அற்புதங்களை நிகழ்த்தியதாகப்‌ 
பதிவு செய்யப்பட்டிருப்பது தனிச்சிறப்புடையதாகக்‌ காணப்படுகிறது (அப்‌. 
2:43; 4:33; 5:12). மற்றவர்கள்‌ தங்கள்மீது அப்போஸ்தலர்கள்‌ கைகளை 
வைத்து ஜெபிப்பதற்கு முன்பாக அற்புதங்களை நிகழ்த்தத்‌ 
தொடங்கவில்லை, இது ஸ்தேவான்‌, பிலிப்பு ஆகியோரின்‌ விஷயத்திலும்‌ 
உண்மையாயிருந்தது (அப்‌. 65, 6, 8; 8:0. 

அப்போஸ்தலா்களின்‌ சீஷத்துவத்தின்‌ தொடக்கத்தில்‌ - அசுத்த 
ஆவிகளைத்‌ துரத்தவும்‌ (மத்‌. 10:1, 8; மாற்‌. 3:14, 15), பிசாசுகளையும்கூட 
துரத்தவும்‌ (மாற்‌. 6:13) அவர்களுக்கு வல்லமை அளிக்கப்பட்டிருந்த 
போதிலும்‌ - அவர்கள்‌, அசுத்த ஆவிபிடித்திருந்த ஒருவனைக்‌ குணமாக்கக்‌ 
கூடாது போயிருந்தது. இது ஆவிகளைத்‌ துரத்தும்‌ அதிகாரத்தில்‌ குறைவு 
ஏற்பட்டதினால்‌ அல்ல, ஆனால்‌ அவர்களின்‌ விசுவாசத்திலிருந்த 
குறைவினால்தான்‌ இவ்வாறு நடந்தது (மத்‌. 17:20). விசுவாசக்குறைவு 
என்பது தகப்பன்‌ அல்லது அசுத்த ஆவி பிடித்த அவனுடைய மகனின்‌ 
பகுதியில்‌ அல்ல, ஆனால்‌ அப்போஸ்தலர்களின்‌ பகுதியிலேயே இருந்தது. 

ஒரு அற்புதத்தை நிகழ்த்துவதற்கு முதலில்‌ வல்லமை கொடுக்கப்பட 
வேண்டியதாக இருந்தது. பின்பு, கொடுக்கப்பட்ட வல்லமையைச்‌ 
செயல்படுத்துவதற்கு விசுவாசம்‌ அவசியமாயிருந்தது. இயேசு 
பேதுருவுக்குத்‌ தண்ணீரின்மேல்‌ நடப்பதற்கான வல்லமையை அளித்தார்‌, 
ஆனால்‌ பேதுரு - தமக்கு வல்லமை கொடுக்கப்படாதிருந்தது என்பதால்‌ 
அல்ல, ஆனால்‌ தமது விசுவாசம்‌ தவறியதாலேயே - தவறிப்போனார்‌ (மக்‌. 
14:28-31). 

பரிசுத்த ஆவியானவர்‌ மூலமாக, தேவனால்‌ அற்புதங்கள்‌ 
அளிக்கப்பட்டன (1 கொரி. 12:4-6). அவைகள்‌ மனித சித்தம்‌ அல்லது 














விசுவாசத்தினால்‌ மாத்திரமல்ல, ஆனால்‌ ஆவியானவரின்‌ கிரியையினால்‌ 
பெற்றுக்கொள்ளப்பட்டன. நமக்கு, “இவைகளையெல்லாம்‌ அந்த ஒரே 
ஆவியானவர்‌ நட ப்பித்து, தமது சித்தத்தின்படி யே அவனவனுக்குப்‌ பகிர்ந்து 
கொடுக்கிறார்‌” என்று கூறப்பட்டுள்ளது (1 கொரி. 12:11; எபி. 2:4ஐயும்‌ 
காணவும்‌). ஒரு கிறிஸ்தவருக்கு அருளப்பட்ட அற்புத வரத்தின்‌ 
வகையானது அந்த வரத்தைப்‌ பெற்றுக்கொண்ட தனிநபரின்‌ விருப்பத்தின்‌ 
படியல்ல ஆனால்‌ பரிசுத்த ஆவியானவரின்‌ சித்தத்தின்படியே அருளப்‌ 
பட்டது. 

அப்போஸ்தலர்கள்‌ தங்கள்‌ கைகளைப்‌ பிறர்மீது வைப்பதன்மூலம்‌ 
அவர்களுக்கு ஆவியானவரை அருளி, அற்புத வரங்களை அவர்களுக்கு 
அளித்துச்‌ சிறப்பிக்கும்‌ வல்லமை பெற்றிருந்தனர்‌ (அப்‌. 19:6; 2 தீமோ. 1:6). 
ஆவியானவரைப்‌ பிறருக்கு அளித்துச்‌ சிறப்பிக்கும்‌ திறமை என்பது 
அவர்களின்‌ அப்போஸ்தலிக்க அடையாளமாக இருந்தது (2 கொரி. 12:12). 
அப்போஸ்கலர்களின்‌ மூலமாக வல்லமை பெற்றிருந்தவர்கள்‌ தங்கள்‌ 
கைகளைப்‌ பிறர்மீது வைத்து அற்புத வரங்களை அளிக்கும்‌ திறன்‌ 
கொண்டிருந்தனர்‌ என்பதற்கு நாம்‌ ஆதாரம்‌ எதையும்‌ பெற்றிருப்பதில்லை. 

அற்புதங்கள்‌ நிகழ்த்தக்‌ கூடியவராயிருந்த பிலிப்பு இருந்த 
போதிலும்கூட (அப்‌. 8:6), சமாரியாவில்‌ பரிசுத்த ஆவியானவரை 
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அருளுவதற்கு அப்போஸ்தலர்கள்‌ - பேதுருவும்‌ யோவானும்‌ - 
தேவைப்பட்டனர்‌ (அப்‌. 8:14-19). அப்போஸ்தலர்கள்‌ அற்புத வரங்களைப்‌ 
பிறருக்கு அளித்துச்‌ சிறப்பிக்கும்‌ விசேஷித்த வல்லமையை அவர்களுக்குத்‌ 
தேவன்‌ கொடுத்திருந்தார்‌. 

]. W. மெக்கார்வீ அவர்கள்‌, சமாரியாவில்‌ பேதுரு மற்றும்‌ யோவான்‌ 
ஆகியோரின்‌ ஊழியத்தைப்‌ பற்றிப்‌ பின்வருமாறு எழுதினார்‌, 


சீஷாகளின்‌ விசுவாசத்தை உறுதிப்படுத்துதல்‌ அல்லது பிலிப்புவின்‌ 
ஊழியப்‌ பணிகளில்‌ அவருக்கு உதவுதல்‌ போன்ற வேறு எந்த 
நோக்கமும்‌ இவ்விரண்டு அப்போஸ்தலர்களையும்‌ இந்த 
ஊழியத்திற்குத்‌ தூண்டியிருந்தாலும்‌, பரிசுத்த ஆவியானவரை 
அளித்துச்‌ சிறப்பித்தல்‌ என்பதே பிரதான நோக்கமாக இருந்தது 
என்பது மிகவும்‌ உறுதியாயிருக்றெது. அவர்கள்‌ அங்கு வந்த 
சேர்ந்தபோது, அவர்கள்‌ செய்த செயலுக்காகவே அவர்கள்‌ அங்கு 
சென்றனர்‌ என்பது உறுதி: ஆனால்‌ பரிசுத்த ஆவியானவரை அளித்து 
சிறப்பித்தல்‌ என்பது அவர்கள்‌ செய்த பிரதான விஷயமாக இருந்தது; 
ஆகையால்‌ இது அவர்கள்‌ அங்கு வந்ததற்கான முதன்மை 
நோக்கமாயிருந்தது. ஆயினும்‌, பிலிப்புவினால்‌ இந்த வரத்தை 
அளித்துச்‌ சிறப்பிக்க முடிந்திருக்கும்‌ என்றால்‌, இந்த ஊழியப்‌ 
பயணத்தின்‌ முதன்மை நோக்கத்தைப்‌ பொறுத்தவரையில்‌ இந்த 
ஊழியம்‌ பயனற்றதாகியிருக்கும்‌. இது, பரிசுத்த ஆவியானவரின்‌ வரம்‌, 
பிற மனிதக்‌ கரங்களினால்‌ அல்ல ஆனால்‌ அப்போஸ்தலர்களின்‌ 
கரங்களினால்‌ பொழியப்பட்டது என்பதற்குப்‌ பலத்த சாட்சியத்தை 
அளிக்கிறது; மற்றும்‌ இந்த முடிவானது, இதுபோன்ற வகைப்‌ 
பட்டதாக, அப்‌. நடபடிகள்‌ புத்தகத்தில்‌ பதிவு செய்யப்பட்டுள்ள 
இன்னும்‌ ஒரே ஒரு நிகழ்ச்சியான, எபேசுவில்‌ இருந்த பன்னிருவருக்கு 
(19:1-7) அப்போஸ்தலர்களின்‌ கரங்களினால்‌ வரங்கள்‌ பொழியப்‌ 
பட்ட நிகழ்ச்சியால்‌ உறுதிப்படுத்தப்படுறெது. ' 


கொரிந்து நகரில்‌ இருந்த சபை எந்த வரத்திலும்‌ குறைவுபட்டு 
இருந்ததில்லை (1 கொரி. 1:7), இது பவுல்‌ ஒரு அப்போஸ்தலராயிருந்தார்‌ 
என்பதற்கு நிரூபணமாகப்‌ பயன்படுத்தப்பட்ட உண்மையாக இருந்தது. 
அவர்களுக்குப்‌ பவுல்‌, “... கர்த்தருக்குள்‌ நீங்கள்‌ என்‌ அப்போஸ்தல 
ஊழியத்திற்கு முத்திரையாயிருக்கிறீர்களே” என்று எழுதினார்‌. (1 கொரி. 
9:2). இந்த வரங்கள்‌ விசுவாசத்தின்‌ மூலம்‌ மாத்திரமோ அல்லது 
அப்போஸ்தலர்களின்‌ கரங்கள்‌ வைக்கப்படுதல்‌ தவிர வேறு எந்த 
வழிமுறையிலோ கிடைத்திருந்தால்‌, கொரிந்துவில்‌ இருந்த சபை பவுலினால்‌ 
அவரது அப்போஸ்தலத்துவத்திற்கு நிரூபணமாகச்‌ சுட்டிக்காண்பிக்கப்‌ 
பட்டிராது. கொரிந்து சபைக்கு வேறு எந்த அப்போஸ்தலரும்‌ சென்றிருந்த 
இல்லை என்றால்‌, பவுல்‌ ஒரு அப்போஸ்தலராயிருந்திருக்க வேண்டும்‌, 
ஏனெனில்‌ அவர்களுக்கு அற்புத வரங்களைக்‌ கொடுப்பதற்கு அவா்‌ 
மாத்திரமே இருந்திருந்தார்‌. இது உண்மையாக இருந்த காரணத்தால்‌, 
கொரிந்து சபையில்‌ இருந்த வரங்கள்‌ அவரது அப்போஸ்கலத்துவத்திற்கு 
நிரூபணமாக இருந்தன. 
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ஒரு அப்போஸ்தலர்‌ இல்லாதிருக்கையில்‌ அற்புத வரங்கள்‌ தேவனால்‌ 
நேரடியாக அருளப்பட்டிருந்தன என்றால்‌, பேதுருவும்‌ யோவானும்‌ 
சமாரியாவுக்குச்‌ சென்றிருக்கவோ அல்லது ரோமாபுரியில்‌ இருந்த 
கிறிஸ்தவர்களுக்கு ஆவிக்குரிய வரங்களை அளிப்பதற்குப்‌ பவுல்‌ அங்கு 
சென்றிருக்கவோ (ரோமர்‌ 1:11) தேவை ஏற்பட்டிருக்காது. தேவன்‌ 
இவ்வாறு கிரியை செய்திருந்தால்‌, அவர்‌ ஒரு அப்போஸ்தலர்‌ அங்கு 
இல்லாமலேயே இகைச்‌ செய்திருக்க முடியும்‌. இந்த விதிக்குக்‌ கொர்நேலியு 
வீட்டார்‌ மாத்திரமே ஒரே விதிவிலக்காக உள்ளனர்‌.” 

(அப்போஸ்கலர்களின்‌ நாட்களில்‌) அந்த வேளையிலிருந்து, 
அற்புதங்கள்‌, பலத்த செய்கைகள்‌ மற்றும்‌ அடையாளங்கள்‌ ஆகியவை 
ஓழிந்து போயின. இப்படிப்பட்ட வரங்களை அளித்துச்‌ சிறப்பிக்க இன்று 
எந்த அப்போஸ்தலரும்‌ உயிருடன்‌ இல்லை. இன்றைய நாட்களில்‌ அற்புத 
ஊழியம்‌ செய்வதாக உரிமைகோரிக்‌ கொள்பவர்கள்‌, கண்ணீரில்‌ நடத்தல்‌, 
கொந்தளிக்கும்‌ கடலை அமர்த்துதல்‌, மரித்தோரை உயிரோடெழுப்புதல்‌, 
திரளான கூட்டத்திற்கு உணவளிக்கும்படி சிறிதளவு உணவைப்‌ பெருக்கம்‌ 
அடையச்‌ செய்தல்‌ ஆகியவற்றைச்‌ செய்யக்கூடுமென்றால்‌, இந்தத்‌ 
திறமைகளை அவர்கள்‌ அவ்வப்போது திரும்பத்‌ திரும்பச்‌ செயல்விளக்கப்‌ 
படுத்துவார்கள்‌. அவர்கள்‌ புதிய ஏற்பாட்டில்‌ விவரிக்கப்பட்டுள்ளது போல்‌ 
அற்புதங்கள்‌ நிகழ்த்த இயலாதவர்களாக உள்ளனர்‌. 


குறிப்பிட்ட விசுவாசிகளாலேயே 
அற்புதங்கள்‌ நிகழ்த்தப்பட்டன 

மாற்கு 16:17, 18ல்‌ இயேசு, “விசுவாசிக்கெவர்களால்‌ நடக்கும்‌ 
அடையாளங்களாவன: என்‌ நாமத்தினாலே பிசாசுகளைத்‌ துரத்துவார்கள்‌: 
நவமான பாஷைகளைப்‌ பேசுவார்கள்‌. சர்ப்பங்களை எடுப்பார்கள்‌: 
சாவுக்கேதுவான யாதொன்றைக்‌ குடித்தாலும்‌ அது அவர்களைச்‌ 
சேதப்படுத்தாது: வியாதிஸ்கர்மேல்‌ கைகளை வைப்பார்கள்‌, அப்பொழுது 
அவர்கள்‌ சொஸ்தமாவார்கள்‌”” என்று உரைத்தார்‌. இந்த வசனப்பகுதி 
யானது பின்வரும்‌ கேள்விகளுக்குப்‌ பதில்‌ அளிப்பதில்லை: (1) எல்லா 
விசுவாசிகளாலும்‌, பிசாசுகளைக்‌ துரத்தவும்‌, நவமான பாஷைகளைப்‌ 
பேசவும்‌, சர்ப்பங்களை எடுக்கவும்‌, சாவுக்கேதுவான யாதொன்றைக்‌ 
குடித்தாலும்‌ அது அவர்களைச்‌ சேகப்படுத்தாதிருக்கவும்‌. வியாதியஸ்கர்‌ 
மேல்‌ கைகளை வைத்து அவர்களை சொஸ்கதப்படுத்தவும்‌ முடியுமா? 
(2) இந்த வரங்கள்‌ குறிப்பிட்ட சில விசுவாசிகளுக்கு மாத்திரம்‌ வரையறை 
செய்யப்பட்டிருக்குமா? (3) இந்தச்‌ செயல்களை நிகழ்த்துபவர்கள்‌ எந்த 
அடிப்படையில்‌ இவற்றைச்‌ செய்யக்கூடிவர்களாக இருப்பார்கள்‌? (4) இந்த 
அடையாளங்கள்‌ எவ்வளவு காலத்திற்கு இருக்கும்‌? (5) இந்த 
அடையாளங்களின்‌ நோக்கம்‌ என்னவாக உள்ளது? 

பவுலின்‌ உரைக்கப்பட்ட ஒரு கூற்று, எல்லா விசுவாசிகளும்‌ இந்த 
வரங்களைக்‌ கொண்டிருந்ததில்லை என்பதற்குச்‌ சான்றளிக்கிறது (1 கொரி. 
12:7-11, 27-31). அவர்‌ சாமர்த்தியமாக, “எல்லாரும்‌ அப்போஸ்கலர்களா? 
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எல்லாரும்‌ இர்க்கதரிசிகளா? எல்லாரும்‌ போதகர்களா? எல்லாரும்‌ 
அற்புதங்களைச்‌ செய்றெவர்களா? எல்லாரும்‌ குணமாக்கும்‌ வரங்களுடைய 
வர்களா? எல்லாரும்‌ அந்நியயாஷைகளைப்‌ பேசுகிறார்களா? எல்லாரும்‌ 
வியாக்கியானம்‌ பண்ணுகிறார்களா?” என்று கேட்டார்‌. குறிப்பிட்ட சில 
விசுவாசிகள்‌ மட்டுமே அற்புத வரங்களைக்‌ கொண்டிருந்தனர்‌, மற்றும்‌ 
அவர்கள்‌ ஒவ்வொருவரும்‌ ஒரு குறிப்பிட்ட வரத்தைக்‌ கொண்டிருந்தனர்‌. 

அற்புத வரங்களைப்‌ பெற்றிருந்தவர்கள்‌, தாங்கள்‌ விசுவாசிகளாய்‌ 
இருந்ததால்‌ மாத்திரம்‌ அல்ல, ஆனால்‌ அவர்கள்‌ பரிசுத்த ஆவியானவரால்‌ 
வல்லமையளிக்கப்பட்டிருந்ததால்‌ அந்த வரங்களைப்‌ பெற்றிருந்தனர்‌ 
(1 கொரி. 12:11). அவர்கள்‌ பெற்றிருந்த அற்புத வரங்கள்‌, அவர்கள்‌ மீது 
அப்போஸ்தலர்களின்‌ கரங்கள்‌ வைக்கப்பட்டதன்‌ மூலமாகக்‌ பரிசுத்த 
ஆவியானவர்‌ கொடுக்கப்பட்டதாக இருந்தது (அப்‌.8:14-17; 19:6). இந்தக்‌ 
காரணத்தினால்‌, அப்போஸ்தலர்கள்‌ இருந்தபோது மாத்திரமே அற்புத 
வரங்கள்‌ அளிக்கப்பட்டன (ரோம. 1:11ஐக்‌ கவனிக்கவும்‌). 
அப்போஸ்தலர்கள்‌, தீர்க்கதரிசிகள்‌ என்பவர்கள்‌ மீது சபையின்‌ அஸ்திபாரம்‌ 
இடப்பட்டிருந்ததால்‌ (எபே. 2:20), அவர்கள்‌ சுவிசேஷத்தின்‌ சத்தியங்களை 
உறுதிப்படுத்தும்‌ நோக்கத்தை நிறைவேற்றுவகற்காக (மாற்‌. 16:20; அப்‌. 14:2; 
எபி. 2:3, 4) இருந்தனர்‌. 

மெக்கார்வீ அவர்கள்‌, மாற்கு. 16:17, 18ஐப்‌ பற்றிப்‌ பின்வருமாறு 
சரியாக உரைத்தார்‌: 


இந்த அடையாளங்கள்‌ ஒரு குறிப்பிட்ட காலம்‌ வரை தொடரும்‌ 
என்றோ அல்லது இவைகள்‌ ஒவ்வொரு விசுவாசிக்கும்‌ அருளப்படும்‌, 
என்றோ அல்ல; ஆனால்‌ ஒரு சரீரம்‌ என்ற வகையில்‌ விசுவாசிகளைத்‌ 
தொடரும்‌. இவைகள்‌ அப்போஸ்தலர்களின்‌ காலத்தின்போது 
விசுவாசிகளிடத்தில்‌ இருந்தன- ஆனால்‌ ஒவ்வொரு தனித்தனி 
விசுவாசியிடமுமல்ல, ஆனால்‌ ஏறக்குறைய, விசுவாசிகளின்‌ 
ஒருங்கமைக்கப்பட்ட எல்லாக்‌ குழுக்களிலும்‌ இருந்தன. இது 
வாக்குத்தத்தம்‌ செய்யப்பட்டதின்‌ முழுமையான நிறைவேற்றமாக 
இருந்தது.” 


இயேசுவின்‌ நாமத்தினால்‌ 
அற்புதங்கள்‌ நிகழ்த்தப்பட்டன 

இயேசு சிலுவையில்‌ அறையப்படுவகற்கு முந்திய இரவில்‌, அவர்‌ தமது 
அப்போஸ்தலர்களிடத்தில்‌, “என்‌ நாமத்தினாலே நீங்கள்‌ எதைக்‌ 
கேட்டாலும்‌ அதை நான்‌ செய்வேன்‌” என்று கூறினார்‌ (யோவா. 14:14). 
இதிலிருந்து சிலர்‌, நாம்‌ இயேசுவின்‌ நாமத்தினாலே கேட்டால்‌ ஒரு அற்புதம்‌ 
நடைபெறும்‌ என்று முடிவு செய்துள்ளனர்‌. இருப்பினும்‌ இது, அந்த 
வேளையில்‌ இயேசுவுடன்‌ இருந்த அப்போஸ்தலர்களுக்கு மாத்திரம்‌ 
உரைக்கப்பட்டது (மத்‌. 26:20; லூக்‌. 22:14). அப்‌.நட. புத்தகத்தில்‌, ஒரு 
நபரிடத்தில்‌ இருந்த அசுத்த ஆவியை இயேசுவின்‌ நாமத்தில்‌ 
வெளியேறும்படி கேட்டுக்கொண்ட மனிதர்களைப்‌ பற்றிக்‌ கூறுகிறது. அந்த 
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அசுத்த ஆவி, “இயேசுவை அறிவேன்‌, பவுலையும்‌ அறிவேன்‌, நீங்கள்‌ யார்‌” 
(அப்‌. 19:13-15) என்று பதிலளித்தது. இயேசு பவுலுக்கு வல்லமை 
அளித்திருந்தார்‌, ஆனால்‌ ஸ்கேவாவின்‌ மகன்களுக்கு அதை அவர்‌ 
அளித்திருக்கவில்லை. இதை இந்த அசுத்த ஆவி புரிந்துகொண்டிருந்தது 
மற்றும்‌ தனக்குக்‌ கட்டளையிட்ட வர்கள்‌ அங்கீகரிக்கப்படாதிருந்ததால்‌ 
அவர்களுக்கு அது கீழ்ப்படியவில்லை. 

இயேசு தம்மிடம்‌, “கர்த்தாவே! கர்த்தாவே! உமது நாமத்தினாலே 





தீர்க்கதரிசனம்‌ உரைத்தோம்‌ அல்லவா? உமது நாமத்தினாலே பிசாசுகளைத்‌ 
துரத்தினோம்‌ அல்லவா? உமது நாமத்தினாலே அநேக அற்புதங்களைச்‌ 
செய்தோம்‌ அல்லவா?” என்று கூறப்போகும்‌ (மத்‌. 7:22) அக்ரெமக்காரரை 
அறிந்திருக்கவில்லை என்று மறுகலிப்பார்‌. 

அற்புதங்கள்‌ நிகழ்த்தும்‌ வல்லமை முதலில்‌ அளிக்கப்பட 
வேண்டியிருந்தது; பின்பு இயேசுவின்‌ நாமத்தில்‌ கேட்டுக்கொள்வதினால்‌, 
விசுவாசத்தின்‌ மூலமாக அற்புதம்‌ ஒன்று நிகழ்த்தப்பட முடிந்தது. இதற்கு 
ஒரு உதாரணம்‌ அப்‌. 3:1-16ல்‌ காணப்படுகிறது. ஆவியானவர்‌ வந்திறங்கிய 
போது (அப்‌. 1:8; 2:4) வல்லமையைப்‌ பெற்றிருந்த பேதுருவும்‌ யோவானும்‌ 
சப்பாணியாயிருந்த மனிதனை, இயேசுவின்‌ நாமத்தில்‌ மற்றும்‌ தாங்கள்‌ 
கொண்டிருந்த விசுவாசத்தின்‌ மூலம்‌ (வச. 16) குணமாக்கினார்‌ (வச. 69. 
விசுவாசத்தினால்‌ மாத்திரமோ அல்லது இயேசுவின்‌ நாமத்தில்‌ 
கேட்டலினால்‌ மாத்திரமோ அற்புதங்கள்‌ நிகழ்த்தப்படவில்லை. வல்லமை 
அளிக்கப்பட வேண்டியதாயிருந்தது; பின்பு இயேசுவின்‌ நாமத்தின்‌ மீதான 
விசுவாசத்தினால்‌ ஒரு அற்புதம்‌ நிகழ்த்தப்பட முடிவதாயிருந்தது. 


அற்புதங்கள்‌ பணத்திற்காக 
நிகழ்த்தப்படவில்லை 

சப்பாணியாயிருந்த பிச்சைக்காரரிடத்தில்‌ பேதுரு, “வெள்ளியும்‌ 
பொன்னும்‌ என்னிடத்திலில்லை” என்று கூறினார்‌ (அப்‌. 3:6௮). இயேசு 
தமது அப்போஸ்தலர்களுக்கு, “வியாதியுள்ளவர்களைச்‌ சொஸ்கமாக்குங்‌ 
கள்‌, குஷ்டரோகிகளைச்‌ சுத்தம்பண்ணுங்கள்‌, மரித்தோரை எழுப்புங்கள்‌, 
பிசாசுகளைத்‌ துரத்துங்கள்‌, இலவசமாய்ப்‌ பெற்றீர்கள்‌, இலவசமாய்‌ 
கொடுங்கள்‌” என்று அறிவுறுத்தியிருந்தார்‌ (மத்‌. 10:8). பவுல்‌, தாம்‌ அடிக்கடி 
“பசியிலும்‌, தாகத்திலும்‌, அநேகமுறை உபவாசங்களிலும்‌, குளிரிலும்‌, 
நிர்வாணத்திலும்‌” ஊழியப்பணியாற்றியதாக எழுதினார்‌ (2 கொரி. 11:27). 
இயேசு, “நரிகளுக்குக்‌ குழிகளும்‌, ஆகாயத்துப்‌ பறவைகளுக்குக்‌ கூடுகளும்‌ 
உண்டு, மனுஷகுமாரனுக்கோ தலைசாய்க்க இடமில்லை” என்று கூறினார்‌ 
லூக்‌. 9:58). 

அற்புத வல்லமைகளைப்‌ பெற்றிருந்தவார்கள்‌ அவற்றை, பணரீதியான 
பயன்களைப்‌ பெற்றுக்கொள்ளும்படி பயன்படுத்தவில்லை. அவர்கள்‌ 
விலையின்றிப்‌ பெற்றுக்கொண்டபடியால்‌ விலையின்றிக்கொடுக்க 
வேண்டும்‌ என்று இயேசு உரைக்கார்‌. இன்றைய நாட்களில்‌ அற்புதங்கள்‌ 
செய்யும்‌ ஊழியக்காரர்கள்‌ என்று உரிமைகோரிக்கொள்பவர்கள்‌, 
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ஏராளமான பணத்தைப்‌ பெற்றுக்கொள்பவர்களாகவும்‌, தாங்கள்‌ 
யாரிடமிருந்து பணம்‌ பெற்றுக்கொள்கின்றார்களோ, அந்த ஏழை 
மக்களைவிட மிகவும்‌ அதிக ஆடம்பரமாக வாழ்கின்றவர்களாகவும்‌ 
இருக்கின்றனர்‌. தாங்கள்‌ செய்த அற்புதங்களில்‌ இருந்து மாபெரும்‌ அளவில்‌ 
நிதிப்பயன்‌ அடைந்திராத இயேசு, பவுல்‌, பேதுரு மற்றும்‌ தொடக்காலக்‌ 
கிறிஸ்தவர்கள்‌ ஆகியோரை இவர்கள்‌ பின்பற்றுவதில்லை. 


அற்புதங்கள்‌ என்பவை “எல்லாரையும்‌ 


குணமாக்குவதாக” இருந்ததில்லை 

இயேசு மருத்துவர்களின்‌ மீது நம்பிக்கை கொண்டிருந்தார்‌, இது 
மருந்துகளைப்‌ பயன்படுத்துதலை அவர்‌ அங்கீகரித்தார்‌ என்பதை 
மறைமுகமாய்‌ உணர்த்துவதாக இருக்கும்‌. அவர்‌, “பிணியாளிகளுக்கு 
வைத்தியன்‌ வேண்டியதேயல்லாமல்‌ சுகமுள்ளவர்களுக்கு வேண்டிய 
தில்லை” என்று உரைத்தார்‌ (மத்‌. 9:12; மாற்‌. 2:17; லூக்‌. 5:31). லூக்கா ஒரு 
வைத்தியராக இருந்தார்‌. அவரைப்‌ பவுல்‌ மறைமுகமாய்க்‌ குறிப்பிட்ட 
போது, அவர்‌ (லூக்கா) ஒரு வைத்தியராயிருந்தார்‌ என்று அல்ல, ஆனால்‌ 
அவரை “பிரியமான வைத்தியனாகிய லூக்கா” என்று குறிப்பிட்டார்‌ 
(கொலோ. 4:14), இது அவர்‌ லூக்கா) கிறிஸ்தவரான பின்பும்‌ தொடர்ந்து 
வைத்தியராக இருந்தார்‌ என்பதற்குச்‌ சுட்டிக்காண்பித்தலாக உள்ளது. 

பவுல்‌ தமோத்தேயுவுக்கு, “நீ இனிமேல்‌ தண்ணீர்‌ மாத்திரம்‌ குடியாமல்‌, 
உன்‌ வயிற்றிற்காகவும்‌, உனக்கு நேரிடுகிற பலவீனங்களுக்காகவும்‌, 





கொஞ்சம்‌ திராட்சரசமும்‌ கூட்டிக்கொள்‌்”” (1 தீமோ. 5:23) என்று 
எழுதியபோது, மருந்து பயன்படுத்துதலை அவர்‌ (பவுல்‌) மதித்து 
குறிப்பிட்டார்‌. பவுல்‌ இராட்சரசத்தை ஒரு குடிவகையாக அல்ல, ஆனால்‌ 
தீமோத்தேயுவின்‌ வயிற்று நோவு மற்றும்‌ பிற பலவீனங்கள்‌ ஆயெவற்றிற்‌ 
காக ஒரு மருந்து போல்‌ பயன்படுத்துமாறு ஆலோசனையளித்தார்‌. 

பவுல்‌ தமது உடன்‌ ஊழியக்காரர்களைக்‌ குணமாக்கியிருந்ததில்லை 
என்ற உண்மையானது, குணமாக்குதல்‌ என்பது நோயாளிகளுக்குப்‌ 
பயன்படுதல்‌ மாத்திரமன்றி இன்னொரு நோக்கமும்‌ கொண்டிருந்தது 
என்பதற்குச்‌ சுட்டிக்காண்பித்தலாக உள்ளது. பவுல்‌, “துரோப்பீமுவை 
மிலேத்துவில்‌ வியாதிப்பட்டவனாக விட்டு வந்தேன்‌” என்று எழுதினார்‌ 
(2 தீமோ. 4:20ஆ. பவுல்‌ தமது “சரீரத்தில்‌ இருந்த முள்‌” (2 கொரி. 12:7, 8) 
குணமாக்கப்‌ பெறாதிருந்தார்‌. 

மேற்கண்ட கூற்றுக்களில்‌ இருந்து பின்வரும்‌ உற்றுக்‌ கவனித்தல்கள்‌ 
ஏற்படுத்த முடியும்‌: (1) வியாதியுள்ள மக்கள்‌ மருத்துவர்களின்‌ சேவையைப்‌ 
பயன்படுத்திக்‌ கொள்ள வேண்டும்‌. (2) பவுல்‌, அப்போஸ்தலர்களுக்குள்ள 
வல்லமையைப்‌ பெற்றிருந்து, மக்களைக்‌ குணமாக்கியிருந்தும்‌ (அப்‌. 14:9, 
10; 19:11, 12), அவர்‌ த்மோத்தேயுவையோ அல்லது துரோப்பீமுவையோ 
குணமாக்கவில்லை. (3) தீமோத்தேயுவுக்கு மருந்து பரிந்துரைக்கப்பட்டது, 
எனவே இன்றைய நாட்களில்‌ நமது வியாதிகளைக்‌ குணமாக்க 
உதவுவதற்கும்‌ அது (மருந்து) பயன்படுத்தப்பட வேண்டும்‌. (4) தீமோத்தேயு 
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மற்றும்‌ துரோப்பீமு ஆகியோரைக்‌ குணமாக்குமளவுக்குப்‌ போதுமான 
விசுவாசம்‌ பவுலிடம்‌ இல்லாதிருந்திருக்க வேண்டும்‌, குணமாக்கப்படு 
மளவுக்கு அவர்களிடத்தில்‌ போதுமான விசுவாசம்‌ இல்லாதிருக்க வேண்டும்‌ 
அல்லது குணமாக்குதல்‌ என்பது நோய்வாய்ப்பட்ட எல்லா மக்களின்‌ 
பயன்பாட்டிற்காக இல்லாதிருந்திருக்க வேண்டும்‌. நாம்‌ பவுலின்‌ 
விசுவாசத்தின்மீது சந்தேகம்‌ கொள்ளமாட்டோம்‌ மற்றும்‌ ஒருவேளை, 





தீமோத்தேயு (2 தீமோ. 1:5) அல்லது துரோப்பீமு ஆகியோரின்‌ 
விசுவாசத்தின்‌ மீது கேள்வியெழுப்பக்கூடாது. (5) தீமோத்தேயுவுக்கு 
குணப்படுவதற்கு, விசுவாசத்தையும்‌ ஜெபத்தையும்‌ அல்ல ஆனால்‌ 
நோய்நீக்கும்‌ வழிமுறையாக மருந்தையே பவுல்‌ பரிந்துரைத்தார்‌. விசுவாசம்‌ 
மாத்திரம்‌ குணம்‌ அளிக்கக்‌ கூடுமென்றால்‌, பவுல்‌ தீமோத்தேயுவுக்குத்‌ 
தவறான அறிவுரை கொடுத்தார்‌ என்றாகிவிடும்‌. (69 தீமோத்தேயுவையும்‌ 
துரோப்பீமுவையும்‌, பவுல்‌ குணமாக்கியிருக்க முடிந்தும்‌ குணமாக்கவில்லை 
என்றால்‌, அவர்களுக்கு அவர்‌ மாபெரும்‌ அநியாயம்‌ செய்தார்‌ என்றாகிறது. 

(7) குணமாக்குதல்‌ என்பது அவிசுவாசிகளை ஈர்ப்பதற்கோ அல்லது 
செய்தியானது தேவனிடத்திலிருந்து வந்தது என்பதை உறுதிப்படுத்து 
வதற்கோ அவசியமாயிருந்தபோது மாத்திரமே, ஒரு அடையாளமாகப்‌ 
பயன்படுத்தப்பட்டது. (8) பவுலின்‌ போதனை தேவனிடமிருந்து வந்தது 
என்பதைத்‌ தீமோத்தேயுவும்‌ துரோப்பீமுவும்‌ அறிந்திருந்தனர்‌. எனவே அந்த 
உண்மைக்கு நிரூபணம்‌ எதுவும்‌ தேவைப்படாதிருந்தது. (9) எழுதப்‌ 
பட்டுள்ள வசனங்கள்‌ நமக்குத்‌ தேவையான அத்தாட்சிகளைக்‌ 
கொடுக்கின்றன (யோவா. 20:30, 31), ஆகவே, தேவன்‌ வேறு அத்தாட்சி 
களை நமக்குக்‌ கொடுத்துக்‌ கொண்டிருக்க மாட்டார்‌. உதாரணமாக, 
மோசே மற்றும்‌ தீர்க்கதரிசிகள்‌ ஆகியோரைக்‌ தவிர வேறு எந்த ஆதாரமும்‌ 
ஐசுவரியவானுக்குக்‌ கொடுக்கப்படாதிருந்தது (லூக்‌. 16:29-31). 
(10) இன்றைய நாட்களில்‌ நாம்‌ வியாதிப்படும்போது, அதிலிருந்து 
மீள்வதற்கு நமக்குள்ள வழிமுறைகள்‌ எவையோ அவற்றைப்‌ 
பெற்றுக்கொள்ள வேண்டும்‌. நாம்‌ அற்புதங்களுக்காக அல்ல ஆனால்‌ 
உதவிக்காகவே ஜெபிக்க வேண்டும்‌. 











முடிவுரை 
பரிசுத்த ஆவியானவரின்‌ கிரியை மூலமான அடையாளங்களும்‌ பலத்த 
செய்கைகளும்‌, அவற்றைக்‌ கண்டவர்களுக்கு, தேவன்‌ தேவனாக 
இருக்கின்றார்‌ மற்றும்‌ அவர்‌ தமது வசனத்தின்‌ மூலமாகத்‌ தம்மை நமக்கு 
வெளிப்படுத்தினார்‌ என்று நிரூபிக்க முக்கியத்துவம்‌ வாய்ந்தவை 
களாயிருந்தன. இன்றைய நாட்களில்‌ கிறிஸ்தவர்களுக்குள்‌ நேரடியாக 
கிரியை செய்வதற்கோ அல்லது அற்புதமாகக்‌ கரியை செய்வதற்கோ 
அவர்களுக்குள்‌ பரிசுத்த ஆவியானவர்‌ வாசம்பண்ணுவதில்லை. இந்தக்‌ 
கிரியையானது, அப்போஸ்தலர்‌ ஒருவரின்‌ கரங்கள்‌ வைக்கப்பட்டதால்‌ 
ஆவியானவரின்‌ வரத்தைப்‌ பெற்றிருந்தவர்களில்‌ கடைசி மனிதர்‌ 
மரித்தபோது நிறுத்தப்பட்டுவிட்டது. 
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போதகர்கள்‌, அற்புதங்களாய்‌ கோன்றுபவற்றின்படியல்ல, ஆனால்‌ 
அவர்கள்‌ போதனையினாலேயே நியாயந்தீர்க்கப்பட வேண்டும்‌. நாம்‌ 
மனிதர்களுக்குள்‌ இருக்கும்‌ ஆவிகளை (1 யோவா. 4:1), அவர்கள்‌ செய்வதாக 
உரிமைகோரும்‌ அற்புதங்கள்‌ மற்றும்‌ பலத்த செய்கைகளை அல்ல, ஆனால்‌ 
மதிப்பிடுவதற்குத்‌ தேவன்‌ நமக்குக்‌ கொடுத்துள்ள தர 
அளவையைக்கொண்டு அவர்களின்‌ போதனையையே சோதித்தறிய 
வேண்டும்‌: “அவர்கள்‌ உலகத்துக்குரியவர்கள்‌, ஆகையால்‌ 
உலகத்துக்குரியவைகளைப்‌ பேசுகிறார்கள்‌, உலகமும்‌ அவர்களுக்குச்‌ 
செவிகொடுக்கும்‌. நாங்கள்‌ தேவனால்‌ உண்டானவர்கள்‌. தேவனை 
அறிந்தவன்‌ எங்களுக்குச்‌ செவிகொடுக்கிறான்‌. தேவனால்‌ 
உண்டாயிராதவன்‌ எங்களுக்குத்‌ செவிகொடுக்கிறதில்லை. இதினாலே 
சத்திய ஆவி இன்னதென்றும்‌, வஞ்சக ஆவி இன்னதென்றும்‌ 
அறிந்திருக்கிறோம்‌” (1 யோவா. 4:5, ௦. 


குறிப்புகள்‌ 

1], W. McGarvey, New Commentary on Acts of Apostles, vol. 1 (N.p., 1892; reprint, 
Delight, Ark.: Gospel Light Publishing Co., n.d.), 142. °கொர்நேலியுவையும்‌ அவனது 
வீட்டாரையும்‌ பற்றிய கலந்துரையாடலுக்கு, “பரிசுத்த ஆவியானவருக்குள்‌ 
ஞானஸ்நானம்‌” என்ற பாடத்தில்‌ காணவும்‌. *]. W. McGarvey, Matthew and Mark, The 
New Testament Commentary, vol. 1 (N.p., 1875; reprint, Delight, Ark.: Gospel Light Pub- 
lishing Co., n.d.), 375. 
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பாஷைகளில்‌ 8பசுகுனும்‌ 
பரிசாத்து ஆவியானவரும்‌ 


“யாராவது அந்தியபாஷையிலே பேசுறெதுண்டானால்‌, அது 
இரண்டுபேர்மட்டில்‌, அல்லது மிஞ்சினால்‌ மூன்றுபேர்மட்டில்‌ அடங்கவும்‌, 
அவர்கள்‌ ஓவ்வொழருவராய்ப்‌ பேசவும்‌, ஒருவன்‌ அர்த்தத்தைச்‌ சொல்லவும்‌ 
வேண்டும்‌. அர்த்தஞ்‌ சொல்லுறெவனில்லாவிட்டால்‌, சபையிலே பேசாமல்‌, 
தனக்கும்‌ தேவனுக்கும்‌ தெரியப்‌ பேசக்கடவன்‌” (1 கொரி, 14:27, 28). 


பாஷைகளில்‌ பேசுதல்‌ என்பது பழைய ஏற்பாட்டில்‌ அல்ல, ஆனால்‌ 
புதிய ஏற்பாட்டில்‌ குறிப்பிடப்பட்டுள்ள நடைமுறையாக உள்ளது. 
இயேசு, “நேற்றும்‌ இன்றும்‌ என்றும்‌ மாறாதவராயிருக்கறொர்‌” (எபி. 13:8) 
என்ற கூற்று, அவர்‌ ஒவ்வொரு யுகத்திலும்‌ ஒரேவிதமான அற்புத செய்கை 
களை நிகழ்த்துகின்றார்‌ என்று அர்த்தப்பட்டால்‌, தேவனுடைய 
பின்பற்றாளர்கள்‌, தாங்கள்‌ கற்றறியாத பாஷைகளைப்‌ படைப்பின்‌ 
தொடக்கம்‌ முதலே பேசியிருக்க வேண்டும்‌. மேலும்‌, பாஷைகளில்‌ பேசுதல்‌ 
என்பது மேன்மையான ஆவிக்குரிய தன்மையின்‌ அடையாளமாயிருக்‌ 
கிறதென்றால்‌, இயேசு பாஷைகளில்‌ பேசினார்‌ என்று அறிவிக்கப்படா 
இருத்தல்‌ என்பது வினோதமானதாகக்‌ காணப்படுகிறது. வேதாகம 
வரலாற்றின்‌ நீண்ட காலகட்டத்தில்‌, பாஷைகளில்‌ பேசுதல்‌ என்பது, 
பெந்தெகொஸ்தே நாளில்‌ எருசலேமில்‌ அப்போஸ்தலர்களால்‌ ஒரே 
ஒருமுறை (அப்‌. 2:1-11); புறஜாதியாருக்குக்‌ கதவுதிறக்கப்பட்டபோது 
செசரியாவில்‌ ஒருமுறை (அப்‌. 10:44-46); மனமாற்றம்‌ அடைந்த 
பன்னிரெண்டு போர்களினால்‌ எபேசுவில்‌ ஒருமுறை (அப்‌. 19:6); மற்றும்‌ 
கர்த்தருடைய சபையின்‌ உறுப்பினர்களாய்‌ இருந்தவர்களினால்‌ 
கொரிந்துவில்‌ ஒருமுறை (1 கொரி. 12:10, 28; 13:8; 14:2-28) 
நிகழ்த்தப்பட்டது என்று மாத்திரம்‌ பதிவுசெய்யப்பட்டுள்ளது. 
கொரிந்துவில்‌ இருந்த சபை தவிர வேறு எந்த சபைக்குழுமத்திலும்‌ இந்த 
நடைமுறை தொடர்ந்து இருந்தது என்று புதிய ஏற்பாட்டில்‌ 
சுட்டிக்காண்பித்தல்‌ எதுவும்‌ இருப்பதில்லை. 





பாஷைகளில்‌ பேசுதல்‌ என்றால்‌ என்ன? 
Leshonah என்ற எபிரெய வார்த்தையானது, “நாவு” என்று - பேச்சை 
உண்டாக்கும்‌ - உடல்‌ உறுப்பு என்ற குறிப்பில்‌ (நியா. 7:5; 2 சாமு. 23:2) - 
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அல்லது “பாஷை” என்று (எஸ்‌. 1:22; 3:12; எரே. 5:15; எசே. 3:5, 6) மிகவும்‌ 
அடிக்கடி மொழிபெயர்க்கப்பட்ட வார்த்தையாக உள்ளது. எபிரெய வார்த்‌ 
தையான 423/012/ என்பதற்கு ஓ/௦554 என்ற வார்த்தையே கிரேக்க 
மொழிபெயர்ப்பாக உள்ளது (ஏசா. 28:11ஐ 1 கொரி. 14:21 உடன்‌ 
ஓப்பிடவும்‌; GK.: eteroglossois). Glossa என்பது நாவு என்ற உடலின்‌ 
உறுப்பையோ அல்லது (மாற்‌. 7:33, 35)”, அக்னிபோல்‌ கூராகப்‌ பாய்தல்‌ 
(அப்‌. 2:3) அல்லது பாஷை (அப்‌. 2:4, 11; 10:46; 19:6) என்பதையோ 
அர்த்தப்படுத்துறெது. 

பெந்தெகொஸ்தே நாளன்று அப்போஸ்தலர்கள்‌ பாஷைகளில்‌ 
பேசியதுதான்‌ இதுபற்றிப்‌ பதிவு செய்யப்பட்ட முதல்‌ நிகழ்ச்சியாக 
உள்ளது. இது அப்போஸ்தலர்கள்‌ ஒரு பாஷையில்‌ பேசி, அது பலபாஷை 
களில்‌ புரிந்துகொள்ளப்பட்ட நிகழ்ச்சியாயிராமல்‌, பல்வேறுபட்ட 
பாஷைகளில்‌ பேசுதல்‌ என்ற அற்புதமாக இருந்தது (அப்‌. 2:4-11). அப்போஸ்‌ 
கலர்கள்‌ “பற்பல பாஷைகளில்‌” அல்லது பிற பாஷைகளில்‌ பேசியதால்‌, 
(அவர்கள்‌ பேசியதை) மக்கள்‌ கூட்டத்தார்‌ தங்கள்‌ சொந்த பாஷைகளில்‌ 
கேட்டனர்‌ (அப்‌. 2:4). இது அங்கிருந்த விசுவாசமற்ற யூதர்களுக்கு, மிகவும்‌ 
நம்பி இணங்கத்தக்க ஒரு அடையாளமாக இருந்தது (1 கொரி. 14:22). 

இதைத்‌ தொடர்ந்து, பேதுரு மற்ற அப்போஸ்தலர்களுடன்‌ எழுந்து 
நின்று கூட்டத்தாரிடம்‌ பேசத்‌ தொடங்கினார்‌ (அப்‌. 2:14). கூட்டத்தில்‌ 
இருந்த ஒவ்வொருவரும்‌, அவர்‌ பேசியதைப்‌ புரிந்து கொண்டனர்‌ என்பது, 
அவர்‌ ஒருபாஷையில்‌ பேசி, அந்த உரையானது பலபாஷைகளில்‌ புரிந்து 
கொள்ளப்பட்டது என்று அர்த்தப்படுவதில்லை. பல்வேறு நாடுகளில்‌ 
இருந்து எருசலேமுக்கு வந்திருந்த யூதர்கள்‌ (அப்‌. 2:5-11) இருபாஷைக்‌ 
காரர்களாய்‌ இருந்தனர்‌; பேதுரு எபிரெய மொழியில்‌ பேசியபோது அதை 
அவர்கள்‌ புரிந்து கொள்ள முடிந்தது. 

பிந்திய ஒரு நிகழ்ச்சியில்‌ (அப்‌. 20:16) பவுல்‌, எருசலேமில்‌ யூதர்களின்‌ 
கூட்டம்‌ ஒன்றிற்குப்‌ பன்மொழிப்‌ பின்னணியுடன்‌ உள்ள யூதர்களிடத்தில்‌ 





உரைநிகழ்த்தினார்‌ (அப்‌. 21:27). அவர்கள்‌ எபிரெய மொழியைத்‌ தக்க 
வைத்துக்‌ கொண்டிருந்தபடியால்‌, அவர்களிடத்தில்‌ அவர்‌ எபிரெய ஜென்ம 
பாஷையில்‌ பேசிய போது, அதை அவர்களால்‌ புரிந்து கொள்ள முடிந்தது 
(அப்‌. 21:40). 





பாஷைகளில்‌ பேசுதல்‌ பற்றிப்‌ பவுல்‌ 
போதித்தது என்ன? 


1 கொரி. 14ல்‌ பயன்படுத்தப்பட்ட படியாக, ஓl௦55ர (2/௦22 என்பதன்‌ 
பன்மைச்‌ சொல்‌) “பாஷைகள்‌” என்பதைப்‌ பவுல்‌ பயன்படுத்தியது பற்றிய 
தற்கால விவாதமானது முன்மொழியப்பட்ட நான்கு அர்த்தங்களைச்‌ சுற்றிச்‌ 
சுழலுகிறது: (1) வானத்திற்குரிய பாஷைகள்‌, (2) ஒரு மொழியைக்‌ கொண்டி 
ராத பரவச உச்சரிப்புகள்‌, (3) மிகவும்‌ கற்றறிந்தவார்களால்‌ மாத்திரம்‌ புரிந்துக்‌ 
கொள்ளப்படக்கூடிய பன்முகத்தன்மை கொண்ட / பல்திறனறிவுகொண்ட 
பேச்சு அல்லது, (4) பேசியவருக்குப்‌ புரியக்கூடிய அல்லது புரியக்கூடாத 
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கான மனித பாஷை. இவற்றில்‌ நான்காவதாக முன்மொழியப்பட்ட 
அர்த்தமே சரியானதாக இருக்கக்கூடும்‌. 

அப்‌. 2:4, 11ன்‌ பாஷைகள்‌ என்பவை, எருசலேமில்‌ பெந்தெகொஸ்தே 
பண்டிகையை சரிக்க வந்திருந்த யூதர்களின்‌ ஜென்ம பாஷைகளா 
யிருந்தன என்பது உறுதி. அந்த நாளில்‌, அந்நிய பாஷைகளைக்‌ கற்றறிந்‌ 
திராத அப்போஸ்தலர்கள்‌, அங்கிருந்த பல்வேறு நாட்டவரின்‌ பாஷை 
களைப்‌ பேசினார்கள்‌. அவர்கள்‌ ஓ/௦5$4! களில்‌ (“பாஷைகள்‌”; அப்‌. 2:11) 
பேசினார்கள்‌, அவை, எilktos (“வட்டார மொழி” என்ற நேரடி அர்த்தம்‌ 
கொண்டது, “பாஷை” [அப்‌. 1:19; 2:6, 8] மற்றும்‌ “ஜென்ம பாஷை” [அப்‌. 
21:40; 22:2; 26:14] என்று மொழிபெயர்க்கப்பட்டது) என்றும்‌ 
அழைக்கப்பட்டன. புதிய ஏற்பாட்டில்‌ இந்தச்‌ சொற்றொடர்கள்‌, 
அறியப்பட்ட மொழிகளுக்கு மாத்திரமே பயன்படுத்தப்பட்டுள்ளன. 

வெளி. புத்தகமானது, உலகத்தின்‌ பல்வேறு மொழிப்பிரிவுகள்‌ அல்லது 
குழுக்களைக்‌ குறிப்பதற்கு ஜ/௦55 என்ற சொற்றொடரைப்‌ பயன்படுத்து 
கிறது (வெளி. 5:9; 7:9; 10:11; 11:9; 13:7; 14:6; 17:15). இங்கு இந்தச்‌ 
சொற்றொடர்‌, பரலோக பாஷைகளையோ, பரவசப்பேச்சையோ அல்லது 
ஜெப மொழிகளையோ குறிப்பதில்லை. 

1 கொரி. 14ல்‌ பவுல்‌ பரலோக பாஷைகள்‌, பரவச மொழிகள்‌ (உணர்வு 
எழுச்சிக்கு ஆட்பட்ட நிலையில்‌, பரவச நிலையால்‌ மேற்கொள்ளப்படும்‌ 
மக்களால்‌ உச்சரிக்கப்படும்‌ பாஷைகளற்ற உச்சரிப்பு), அல்லது மிகவும்‌ 
கற்றறிந்தவர்களால்‌ மாத்திரம்‌ புரிந்துகொள்ளப்படக்கூடிய பன்முகத்‌ 
குன்மை கொண்ட /பல்திறனறிவுகொண்ட பேச்சு என்று அர்த்தப்படு 
மென்றால்‌, அவர்‌ 9/௦551 என்ற வார்த்தைக்கு வேதாகமத்தில்‌ வேறெங்கும்‌ 





பயன்படுத்தப்பட்டிராத ஒரு விளக்கத்தைப்‌ பயன்படுத்துகின்றார்‌ என்றா 
கிறது. G/௦5541 என்ற வார்த்தைக்கான பவுலின்‌ பயன்பாட்டில்‌ அவர்‌ மனித 
பாஷைகளையே அர்த்தப்படுத்தினார்‌ என்பது பின்வரும்‌ உண்மைகளினால்‌ 
தெளிவாகிறது: 

1. “பாஷைகள்‌” என்பவை பரிசுத்த ஆவியானவரின்‌ வரமாயிருந்தது 
என்று பவுல்‌ போதித்தார்‌ (1 கொரி. 12:10), இதைத்‌ தேவன்‌ சபையில்‌ 
வைக்திருந்தார்‌ (1 கொரி. 12:10, 11, 28). 

2. பாஷைகளில்‌ பேசுதல்‌ என்பது போதிக்கும்‌ நோக்கங்களுக்குப்‌ 
பயன்படுத்தப்பட வேண்டும்‌ (1 கொரி. 14:௦. 

3. பாஷைகளில்‌ பேசுதல்‌ என்பது அவிசுவாசிக்கு அடையாளமாயிருந் 
குது (1 கொரி. 14:22). அற்புதங்கள்‌ சில நடைபெற்றன என்று அவிசுவாசி 
தீர்மானிக்க இயலாதிருந்தால்‌, அவருக்கு பாஷைகளில்‌ பேசுதல்‌ என்பது 
தேவனுடைய அற்புத வல்லமைக்கான அடையாளமாயிருக்க முடியாது. 

4. பாஷைகள்‌ என்பவை பேசுகின்றவரின்‌ பக்திவிருத்திக்கானவை 
களாய்‌ இருந்தன (1 கொரி. 14:4) அல்லது அவை வியாக்கியானம்‌ செய்யப்‌ 
பட்டால்‌, சபையின்‌ பக்திவிருத்திக்கானவைகளாய்‌ இருந்தன (1 கொரி. 
14:5). வச. 4ல்‌ பவுல்‌, சுயபக்திவிருத்திக்காக சபையில்‌ அந்நிய பாஷைகளில்‌ 
பேசுவதற்கு அனுமதியளிக்கவில்லை. அதற்கு நேர்மாறாக அவர்‌, 
வியாக்கியானம்‌ செய்யப்படாவிட்டால்‌ பாஷைகளில்‌ பேசுதல்‌ என்பது 
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பேசுபவருக்கு மாத்திரமே பயனளிப்பதாயிருக்கும்‌ என்று சுட்டிக்‌ காண்‌ 
பித்தார்‌. பிற்பாடு அவர்‌, வியாக்கியானம்‌ செய்பவரின்றி ஒருவரும்‌ சபையில்‌ 
(அந்நிய பாஷையில்‌) பேசக்கூடாது என்று உரைத்தார்‌ (1 கொரி. 14:28), 
ஏனெனில்‌ சபையார்கள்‌ தாங்கள்‌ புரிந்துகொள்ளாத விஷயங்களின்‌ மூலம்‌ 
பக்திவிருத்தி அடைய முடியாது (1 கொரி. 14:5). 

பவுலின்‌ கூற்றுப்படி, சபைகூடுதலின்போது செய்யப்பட்ட ஒவ்வொரு 
செயலும்‌, தனிநபரின்‌ பக்திவிருத்திக்கேதுவாக அல்ல, ஆனால்‌ சடையின்‌ 
பக்திவிருத்திக்கு ஏதுவாகவே செய்யப்பட வேண்டியதாக இருந்தது 
(1 கொரி. 14:5, 12, 26). அந்நிய பாஷைகள்‌ என்பவை அர்த்தமற்ற பரவசப்‌ 
பேச்சுக்களாக இருந்தன என்றால்‌, அவைகள்‌ வியாக்கியானம்‌ செய்யப்பட 
இயலாது மற்றும்‌ அவற்றினால்‌ சடையானது பக்திவிருத்தியடைய முடியாது. 

5. கொரிந்து நகரில்‌ பாஷைகளில்‌ பேசுதல்‌ பற்றி மேற்கோள்‌ காண்பிக்க 
(1 கொரி. 14:21) பவுல்‌ பயன்படுத்திய ஏசாயா 28:11ன்‌ பாஷைகள்‌ என்பவை 
அந்நியபாஷைகளாய்‌ இருந்தன. இந்த “பாஷைகள்‌” என்பவை பரவச 
உச்சரிப்புக்களாகவோ அல்லது தூதர்களின்‌ பாஷைகளாகவோ இருக்க 
வில்லை. 

6. கிரேக்கச்‌ சொல்லான /27121202 என்பது - முன்னிணைப்புச்‌ 
சொற்கள்‌ உட்பட அதன்‌ தொடர்பு வடிவங்களுடன்‌” - “விளக்கப்படுத்த,” 
“விளக்கப்படுத்துதல்‌,”” அல்லது “விளக்கப்படுத்துபவர்‌” என்று அர்த்தப்‌ 





படுகிறது. இவ்வார்த்தையானது, அறிந்த வார்த்தைகளை உண்மையான 
மொழியொன்றில்‌ மொழிபெயர்த்தலைக்‌ குறிக்கிறது. லூக்‌. 24:47 
மாத்திரமே இந்த விதிக்கு ஒரு விதிவிலக்காக உள்ளது, அதில்‌ 
கேட்டுக்கொண்டிருந்தவர்களால்‌ புரிந்துகொள்ளப்படாத வசனப்‌ 
பகுதிகளை “விவரித்தல்‌” என்பது அர்க்தமாயிருக்கிறது. இது, 1 கொரி. 14ன்‌ 
“பாஷைகள்‌” என்பது விளக்கம்‌ அளிக்கப்படக்கூடிய மொழிகளாயிருந்தன 
என்பதை மறைமுகமாய்‌ உணர்த்தும்‌. 

வியாக்கியானம்‌ செய்த எல்லாரும்‌, வியாக்கியானம்‌ செய்வதற்கான 
தங்களது திறமையைப்‌ பரிசுத்த ஆவியானவரின்‌ உதவியால்‌ பெற்றுக்‌ 
கொண்டனரா அல்லது அவர்கள்‌ ஏற்கனவே கற்றிருந்த மொழிகளில்‌ தங்க 
ளுக்குள்ள சுய புரிந்துகொள்ளுதல்மீது சார்ந்திருந்தனரா என்பது பற்றிப்‌ 
புதிய ஏற்பாட்டில்‌ உரைக்கப்படுவதில்லை. பாஷைகளை வியாக்கி 
யானம்பண்ணும்‌ திறமை என்பது குறிப்பிடப்பட்டுள்ளது, ஆனால்‌ அந்த 
வியாக்கியானம்‌ ஞானம்‌ கிடைக்கப்பெறும்‌ வழிமுறைமைகள்‌ எப்போதுமே 
குரப்படுவதில்லை (1 கொரி. 14:27, 28). இது, மொழியைக்‌ கற்றறிந்தவர்‌, 
வியாக்கியானம்‌ பண்ணுவதற்கு பரிசுத்த ஆவியானவரால்‌ பலன்‌ தரப்பட்ட 
ஒரு நபரைப்‌ போன்றே விளக்கம்‌ தரமுடியும்‌ என்று மறைமுகமாக 
உணர்த்துகிறது (1 கொரி. 12:10, 11) ... ஒரு மொழியைக்‌ கற்றறிந்தவர்‌ அந்த 
மொழியில்‌ விளக்கம்‌ அளிக்கும்‌ திறன்‌ பெற்றுள்ளார்‌ என்பதானது 
பாஷைகள்‌ என்பது அறியப்பட்ட மொழிகளாயிருந்தன என்பதை உறுதிப்‌ 
படுத்துகின்றன. 

இந்த வசனப்பகுதியின்‌ வரையறைச்‌ சட்டமானது ஒரு அந்திய நாட்டில்‌ 
ஒரு சுவிசேஷ ஊழியரின்‌ ஊழியம்‌ நடைமுறைப்படுத்தப்படுவதா 
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யிருக்கும்‌. கூட்டத்தில்‌ உள்ள எவரும்‌ பேசுபவரின்‌ மொழியை விளக்கப்‌ 
படுத்த இயலாத நிலையில்‌ இருந்தால்‌, அவர்‌ மவுனமாயிருக்க வேண்டும்‌. 
அவரது வார்த்தைகள்‌ புரிந்து கொள்ளப்படாத வரையில்‌, அவற்றைக்‌ 
கேட்பவர்கள்‌ பயனடைய மாட்டார்கள்‌. 

ஒரு உரையானது மொழிபெயர்க்கப்படுவதற்கு முன்பு அது அர்த்தம்‌ 
உடையதாக இருக்க வேண்டும்‌. அர்த்தமற்ற பரவசப்‌ பேச்சுகள்‌ விளக்கம்‌ 
கர இயலாதவைகளாக உள்ளன. கொரிந்து சபையில்‌ பேசப்பட்ட 
பாஷைகள்‌ மொழிபெயர்க்கப்பட முடியும்‌ என்று பவுல்‌ சுட்டிக்காண்‌ 
பித்தது (1 கொரி. 14:5, 13, 27), பாஷைகளில்‌ பேசுதல்‌ என்பது உண்மையான 
மொழிகளை உள்ளடக்கிற்று என்று அர்த்தப்படுத்துவதாக இருக்க 
வேண்டும்‌. 


பாஷைகளில்‌ பேசுதலின்‌ நோக்கம்‌ 
என்னவாக இருந்தது? 


சிலர்‌, 1 கொரி. 14:2ல்‌ உள்ள “பாஷைகள்‌” என்பவை, ஒருவராலும்‌ 
புரிந்துகொள்ள இயலாத, தூதர்களின்‌ பாஷைகளாக அல்லது ஜெப பாஷை 
களாக இருந்தன என்று முடிவு செய்கின்றனர்‌. அப்படிப்பட்ட முடிவானது, 
அதிகாரம்‌ 14ன்‌ எஞ்சிய பகுதியில்‌ பவுல்‌ தமக்குத்‌ தாமே முரண்படுபவர்‌ 
என்பதாகக்‌ கூடியதாயிருக்கும்‌. இவ்வசனம்‌ பற்றி, ஃபிரெட்‌ ஃபிஷார்‌ 
அவர்களின்‌ கவனிப்பு சரியானதாக உள்ளது: “இது எவரொழருவரும்‌ அவரது 
கூற்றைப்‌ புரிந்துகொள்ளவில்லை என்று அர்த்தப்படுத்த அவசியமில்லை, 
ஆனால்‌ அங்கிருந்தவர்களில்‌ ஒருவரும்‌ அவரது கூற்றைப்‌ புரிந்து 
கொள்ளவில்லை என்று அர்த்தப்படுத்துறெது. ”” 

பாஷைகளில்‌ பேசுதல்‌ பற்றிப்‌ பவுல்‌ 1 கொரி. 14ல்‌, பின்வரும்‌ அறிவுறுத்‌ 
குல்களைக்‌ கொடுத்தார்‌, இவைகள்‌, இந்த வரமானது செய்தித்தொடர்பு 
நோக்கத்திற்கானது என்று சுட்டிக்காண்பிக்கின்றன: 

1. பாஷைகளுக்கு வியாக்கியானம்‌ செய்தல்‌ என்பது சபையின்‌ பக்தி 
விருத்திக்கானதாக இருந்தது (வச. 5). இந்த உண்மையின்‌ அடிப்படையில்‌, 
பாஷை பேசுபவருக்குத்‌ தரப்பட்ட தகவலானது அர்த்தமற்ற உளறல்‌ 
களாகவோ அல்லது அவரது சுயபயனுக்கானதாகவோ இருந்ததில்லை, 
ஆனால்‌ அந்தத்‌ தகவலானது சபையைக்‌ கட்டி எழுப்புவதற்கானதாக 
இருந்தது என்று நாம்‌ முடிவு செய்ய இயலும்‌. இது சபைக்குழுமத்திற்கென்று 
வியாக்கியானம்‌ செய்யப்படவில்லை என்றால்‌ பேசுபவா்‌(அவர்‌ தாம்‌ பேசும்‌ 
மொழியைப்‌ புரிந்து கொண்டிருந்தால்‌), அவர்‌ மாத்திரமே பக்கிவீருத்தி 
யடைய இயலும்‌. பாஷைகளில்‌ பேசுபவர்‌, சபைக்குழுமத்திற்குப்‌ பக்தி 
விருத்தியூட்டுவதற்கென்று வியாக்கியானம்‌ செய்யும்‌ திறனுக்காக ஜெபிக்க 
வேண்டியவராயிருந்தார்‌ (வசனங்கள்‌ 5, 12, 13). 

2. பாஷைகளில்‌ பேசுதல்‌ என்பது “.. இரகசியங்களை வெளிப்படுத்து 
வதற்காவது, அறிவுண்டாக்குவதற்காவது, தீர்க்கதரிசனத்தை அறிவிக்‌ 
கிறதற்காவது, போதகத்தைப்‌ போதிக்கிறதற்காவது” ஏதுவாக, சபைக்குப்‌ 
பயனுள்ளதாக இருக்க வேண்டும்‌ என்று பவுல்‌ கூறினார்‌ (1 கொரி. 14:6). 








91 


இந்தக்‌ காட்சியமைவில்‌ தேவனிடத்திலிருந்து வந்த செய்திகளே 
வெளிப்படுத்துதலாக, அறிவாக, தீர்க்கதரிசனமாக மற்றும்‌ போதகமாக 
இருந்தன (1 கொரி. 12:8, 10, 28-30). செய்திகள்‌, சபையார்‌ 
புரிந்துக்கொள்ளக்‌ கூடிய மொழியில்‌ அணிசெய்யப்பட்டால்‌ மாத்திரமே 
இப்படிப்பட்ட செய்திகளினால்‌ அவர்கள்‌ பயனடைய முடியும்‌. 
இவ்விடத்தில்‌ பவுல்‌, ஜெப பாஷைகள்‌ அல்லது தூதர்களின்‌ பேச்சுக்கள்‌ 
பற்றிக்‌ கூறியதாகக்‌ குறிப்பு எதுவும்‌ இல்லை. 

3. யூதர்களை ஆராதனைக்கோ அல்லது யுத்தத்திற்கோ அழைப்பதற்கு, 
இசைக்கருவிகளில்‌ ஏற்ற வகையிலான ஓலிகள்‌ ஏற்படுத்தப்பட வேண்டியது 
அவசியமாயிருந்தது போலவே, பாஷைகளும்‌ அவற்றைக்‌ கேட்பவர்களுக்கு 
உதவியாயிருக்கும்படி குறிப்பிட்ட செய்தியை வழங்குவதாக இருக்க 
வேண்டும்‌ (வச. 7, 8). கேட்பவர்கள்‌ புரிந்துகொள்ளும்படியான ஒலிகளைப்‌ 
பேசுபவர்‌ ஏற்படுத்த வேண்டும்‌; இல்லையென்றால்‌ பேசப்பட்டது என்ன 
என்பதை ஒருவரும்‌ அறியமாட்டார்கள்‌ (வச. 9). 

4. உலகத்தில்‌ பல மொழிகள்‌ (0%.: றho௩oற, இது “ஒலிகள்‌” என்று 
அர்த்தப்படுகிறது; வச. 10) உள்ளன. பயனுள்ள ஒலிகளும்‌ மொழிகளுமே 
அர்த்தம்‌ நிறைந்த செய்தியை அளிக்கின்றன. மொழியானது பழக்கமற்றதாக 
இருந்தால்‌, கவனித்துக்‌ கேட்பவர்‌ ஒரு அந்நியர்‌ பேசுவதைக்‌ கவனித்தல்‌ 
என்பதை விட அதிகமான எதையும்‌ புரிந்துகொள்ளமாட்டார்‌ (வச. 11). 

5. கவனித்துக்‌ கேட்பவர்‌ “ஆமென்‌” என்று கூறுவதன்மூலம்‌ தமது 
இருதயப்பூர்வமான ஒப்புதலைக்‌ கொடுக்கக்கூடிய வகையில்‌ செய்தித்‌ 
தொடர்பு கொள்ளுதல்‌ என்பதே பாஷைகளின்‌ நோக்கமாக உள்ளது. 
(பேசப்படும்‌) பாஷையைப்‌ புரிந்துகொள்ளாத ஒருவர்‌, கூறப்பட்டது என்ன 
என்பதைப்‌ புரிந்துகொண்டிராத காரணத்தினால்‌, “ஆமென்‌” என்று கூற 
இயலாது (வச. 16). 

1diotes என்ற வார்த்தையானது (“i௦01 என்ற வார்த்தையை நாம்‌ 
இதிலிருந்தே பெற்றுள்ளோம்‌) வச. 23 மற்றும்‌ 24ல்‌ “கல்லாதவர்‌” என்று 
மொழிபெயர்க்கப்பட்டுள்ளது. இது போதிக்கப்படாதவர்‌ அல்லது திறமை 
யற்றவர்‌ என்று அர்த்தப்படுகிறது (அப்‌. 4:13; 2 கொரி. 11:6). பாஷைகளில்‌ 
பேசுதல்‌ என்பது அந்த குறிப்பிட்ட பாஷையில்‌ கல்வியறிவுடையவரால்‌ 
புரிந்துகொள்ளப்படும்‌ ஆனால்‌ அந்தப்‌ பாஷையைக்‌ கற்றறியாதவர்‌ அதைப்‌ 
புரிந்துகொள்ள இயலாது என்பது இங்கு மறைவான கருத்தாக உள்ளது. 
இதிலிருந்து நாம்‌, பாஷைகள்‌ என்பவை மொழிகள்‌ என்றும்‌ அந்த 
மொழிகளில்‌ பேசக்‌ கற்றவர்கள்‌ எவ்வித வியாக்கியானமும்‌ இன்றி 
புரிந்துகொள்ளக்‌ கூடியவைகளாக உள்ளன என்றும்‌ முடிவுசெய்யமுடியும்‌. 

6. பாஷைகளில்‌ பேசுதல்‌ என்பது அவிசுவாசிகளுக்கு அடையாளமாக 
இருந்தது (வ௪. 22). கேட்டுகொண்டிருப்பவர்களில்‌ சிலர்‌, பாஷைகளில்‌ 
பேசுதல்‌ என்பது தேவனால்‌ கொடுக்கப்பட்ட மொழிகளாயிருக்கின்றன 
என்று தீர்மானிக்க முடியாவிட்டால்‌, ஏற்படுத்தப்படும்‌ ஒலிகள்‌ ஒரு 
அடையாளமாக இருக்க முடியாது. (பெந்தெகொஸ்தே நாளன்று கூடி வந்தி 
ருந்த பலதேசத்தவர்களின்‌ மொழிகளில்‌ அப்போஸ்தலர்கள்‌ பேசியதையும்‌ 
பலத்த காற்று வீசுவதுபோன்ற சத்தத்தையும்‌) யூதர்கள்‌ கேட்டனர்‌ என்பது, 
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இயேசு தேவனுடைய வலதுபாரிசத்தில்‌ சிங்காசனத்தில்‌ அமர்த்தப்‌ 
பட்டதற்குச்‌ சான்றாக இருந்தது என்று பேதுரு கூறினார்‌ (அப்‌. 2:4-11, 33). 
விசுவாசமற்ற இந்த யூதர்களுக்கு பாஷைகள்‌ என்பவை மனதில்‌ பதியும்‌ 
அடையாளமாக இருந்தது. 

அப்போஸ்கலர்களின்‌ உரைகளைப்‌ பற்றி யூதர்கள்‌, “நாம்‌ நம்முடைய 
பாஷைகளில்‌ இவர்கள்‌ தேவனுடைய மகத்துவங்களைப்‌ பேசக்கேட்கு 
றோமே” என்று கூறினர்‌ (அப்‌. 2:11ஆ). பரவச உரைகளோ அல்லது 
மனிதர்களால்‌ பேசப்படாத பாஷையோ அவர்கள்‌ இப்படிக்‌ கூறும்படித்‌ 
தூண்டியிருக்க இயலாது. அந்தக்‌ கலிலேயர்கள்‌, தாங்கள்‌ கற்றறியாத 
பாஷைகளில்‌ பேசியது போன்ற அப்படிப்பட்ட உரையானது மக்களைப்‌ 
பிரமித்து ஆச்சரியப்படச்‌ செய்திருக்காது (அப்‌. 2:7). அந்த நாளில்‌ அப்போஸ்‌ 
தலர்கள்‌ பேசிய பாஷைகள்‌ ஒவ்வொன்றும்‌, அவர்கள்‌ மூலமாகத்‌ தேவனே 
பேசினார்‌ என்பதற்கு நம்பி ஏற்றுக்கொள்ளக்கூடிய ஒரு அடையாளமாக” 
இருந்தது. 


பாஷைகளில்‌ பேசுதல்‌ என்பதில்‌ ஜெபங்கள்‌ 
அல்லது தூதரின்‌ பாஷைகள்‌ அடங்கியுள்ளனவா? 

இன்றைய நாட்களில்‌ பாஷைகளில்‌ பேசுவதாக உரிமைகோருபவர்கள்‌, 
அந்நிய நாடுகளில்‌ போதிக்கும்போது, தாங்கள்‌ போதிக்கின்ற அந்நிய 
நாடுகளில்‌ வழங்கப்படும்‌ மொழிகளில்‌ பேசுவதற்குப்‌ பதிலாக, அர்த்தம்‌ 
சொல்பவர்களைப்‌ பயன்படுத்துகன்றனர்‌. இவ்வாறு அர்த்தம்‌ சொல்பவர்‌ 
களைப்‌ பயன்படுத்துவது குறித்துக்‌ கேள்விகேட்கும்போது, அவர்கள்‌ 
அந்நியபாஷைகளில்‌ பேச முடியாதிருத்தல்‌ என்ற இக்கட்டான நிலையி 
லிருந்து தப்பிப்பதற்கு, “பாஷைகள்‌” என்பவை ஜெப பாஷைகளாக அல்லது 
தூதரின்‌ பாஷைகளாக உள்ளன என்று கூறுவதை வழக்கமாகக்‌ 
கொண்டுள்ளனர்‌. அவர்கள்‌ 1 கொரி. 14:28ஆ வில்‌ உள்ள “சபையிலே 
பேசாமல்‌, தனக்கும்‌ தேவனுக்கும்‌ தெரியப்‌ பேசக்கடவன்‌” என்ற 
சொற்றொடரைச்‌ சார்ந்துள்ளனர்‌. இருப்பினும்‌, மிகவும்‌ அடிக்கடி 
மேற்கோள்‌ காண்பிக்கப்படுகிற இவ்வசனமானது, அர்த்தம்‌ சொல்லுகிற 
வரைக்‌ கொண்டிராத ஒரு நபர்‌ “சபையில்‌ பேசக்கூடாது” என்றும்‌ உரைக்‌ 
கிறது. இது சபைகூடுகையில்‌ தேவனிடம்‌ உரத்த குரலில்‌ பிதற்றுவதை அனு 
மதிப்பதில்லை. “பேசக்கூடாது” (இது ஆங்கிலத்தில்‌ “5/௪1” என்றுள்ளது) 
என்ற வார்த்தையானது, எவ்விதத்திலும்‌ ஓலியெழுப்பக்கூடாது என்று 
அர்த்தப்படுறெ 5900 என்ற கிரேக்க வார்த்தையிலிருந்து மொழிபெயர்க்‌ 
கப்பட்டுள்ளது லூக்‌. 9:36; 20:26; அப்‌. 12:17; 15:12, 13 [ “பேசுவதை 
நிறுத்துதல்‌”; ரோம. 16:25 [“இரகசயம்‌”]; 1 கொரி. 14:28, 30, 34). 

பாஷைகளில்‌ பேசுவதாக உரிமை கோருபவர்களில்‌ பலர்‌, கூறப்பட்டது 
என்ன என்பதைச்‌ சாத்தான்‌ புரிந்துகொள்ளாதபடி. தடை செய்வதற்காக 
“ஜெப பாஷைகளாக” இருத்தல்‌ என்பதே பாஷைகளின்‌ நோக்கமாக 
உள்ளது என்று சொல்லுகின்றனர்‌. சாத்தானால்‌ பாஷைகளைப்‌ புரிந்து 
கொள்ள முடியாது என்று அவர்கள்‌ எவ்வாறு அறிகின்றனர்‌? தேவனிடத்‌ 
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இலிருந்து வந்த வெளிப்படுத்துதல்‌ எதுவும்‌ இவ்வாறு கூறுவதில்லை. 

பாஷைகளில்‌ பேசுபவர்‌, அர்த்தம்‌ சொல்லுகிறவர்‌ இல்லாதபோது, 
குமக்கும்‌ தேவனுக்கும்‌ மாத்திரம்‌ தெரியும்படிக்கு (சபையில்‌ உள்ளவர்கள்‌) 
அறிந்திராத மொழியில்‌ பேசலாம்‌ என்று 1 கொரி. 14:28ம்‌ வசனம்‌ 
கூறுவதில்லை. அவர்‌ தம்மால்‌ புரிந்துக்கொள்ளக்கூடிய மொழியில்‌ தேவனு 
டன்‌ செய்தித்‌ தொடர்பு கொள்ள வேண்டும்‌ என்றே இவ்வசனப்பகுதி 
அர்த்தப்படுறெது. அவர்‌ தாமே அந்த பாஷையைப்‌ புரிந்துகொள்ளவோ 
அல்லது அர்த்தம்‌ சொல்லவோ முடியுமென்றால்‌, அர்த்தம்‌ சொல்லுகின்ற 
வர்‌ அங்கிருப்பார்‌. அவர்‌ முதலில்‌ பேசி, பின்பு சபையில்‌ உள்ளவர்கள்‌ 
பயன்பெறும்படி, அர்த்தம்‌ சொல்லுவார்‌. அவரால்‌ அர்த்தம்‌ சொல்ல 
முடியாவிட்டால்‌, அவர்‌ தமக்குத்‌ தாமே கூறுவது என்னவென்றோ அல்லது 
அவர்‌ தேவனிடத்தில்‌ என்ன கூறுகின்றார்‌ என்றோ அவர்‌ புரிந்துகொள்ள 
இயலாகே. 

பாஷைகள்‌ பேசுவதாகக்‌ கூறித்திரியும்‌ குழுவினரில்‌ பெரும்பான்மை 
யானவர்கள்‌, அர்த்தம்‌ சொல்லுவதற்கு ஆவியானவரின்‌ வரம்பெற்றவர்‌ 
களைக்‌ கொண்டிருப்பதாக நம்புகின்றனர்‌. இது உண்மையாக இருக்கு 
மென்றால்‌, அவர்களில்‌ எவரும்‌ தமக்கும்‌ தேவனுக்கும்‌ மாத்திரம்‌ 
தெரியும்படிக்கு பாஷைகளில்‌ தனிப்பட்ட ஜெபங்களை ஜெபிக்கக்‌ கூடாது. 
அவர்களின்‌ சொந்த தர்க்கத்தின்படி, அர்த்தம்‌ சொல்லுகின்றவர்‌ இல்லாத 
நிலையில்தான்‌ இது நடைபெற வேண்டும்‌. 

அன்பு இல்லாத நிலையில்‌ வரங்கள்‌ அர்த்தமற்றவைகளாக உள்ளன 
என்று வலியுறுத்துவதற்காகப்‌ பவுல்‌, 1 கொரி. 13:1-3ல்‌ கற்பிதக்‌ கூற்றுக்‌ 
களைப்‌ பயன்படுத்தினார்‌. கொரிந்து சபையில்‌ இருந்த எல்லாரைக்‌ 
காட்டிலும்‌ அவரால்‌ அதிகமான பாஷைகளைப்‌ பேச முடிந்திருப்பினும்‌ 
(1 கொரி. 14:18), அவர்‌ தூதரின்‌ பாஷையைத்‌ தாம்‌ பேசுவதாகவோ, எல்லா 





இரகசியங்களையும்‌ அறிந்துள்ளதாகவோ, மலைகளைப்‌ பேர்க்கத்தக்கதாக 
விசுவாசம்‌ கொண்டிருந்ததாகவோ. ஏழைகளுக்கு உணவளிக்கத்‌ தமது 
உடமை யாவற்றையும்‌ கொடுத்திருந்ததாகவோ, அல்லது தமது உடலைச்‌ 
சுட்டெரிக்கக்‌ கொடுத்ததாகவோ கூறவில்லை. அதுபோலவே, அவர்‌ ஜெபிக்‌ 
கையில்‌ தமது சிந்தையானது அந்தஜெபத்தைப்‌ புரிந்துகொள்ளாதிருந்த 
நிலையில்‌, தமது ஆவியில்‌ ஜெபித்ததுடன்‌ பாஷையில்‌ ஜெபித்ததாகக்‌ 
கூறவில்லை. இதற்கு நேர்மாறாக, அவர்‌ ஆவியோடும்‌ கருத்தோடும்‌ 
ஜெபித்ததாகக்‌ கூறினார்‌ (1 கொரி. 14:15). அவர்கள்‌ புரிந்துகொள்ள 





இயலாத பாஷையில்‌ “பதினாயிரம்‌” வார்த்தைகளைப்‌ பேசுவதைக்‌ 
காட்டிலும்‌ மற்றவர்களுக்கு அறிவுறுத்த அவர்‌ “ஐந்தே வார்த்தைகளைப்‌ 
பயன்படுத்துவது தமக்கு விருப்பமாயிருக்கும்‌ என்று கூறினார்‌ (1 கொரி. 
14:19). 


பாஷைகளில்‌ பேசுதல்‌ என்பது அந்நிய 
பாஷைகளை உள்ளடக்குகிறதா? 
1 கொரி. 12 மற்றும்‌ 14ம்‌ அதிகாரங்களில்‌ உள்ள பாஷைகளில்‌ பேசுதல்‌ 
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என்பது ஜெபங்களாக அல்லது வானத்திற்குரிய பாஷைகளாக மாத்திரமே 
உள்ளன என்று முடிவு செய்தலானது, பாஷைகள்‌ பேசுபவர்களை, அவர்கள்‌ 
அறியாத மொழிகளைப்‌ பேசும்‌ மக்களிடத்தில்‌ அவர்கள்‌ புரிந்து கொள்ளும்‌ 
வகையில்‌ பேசக்கூடியவர்களாய்‌ இருப்பதிலிருந்து விடுவிப்பதில்லை. 
பெந்தெகொஸ்தே நாளன்று அப்போஸ்தலர்கள்‌ இதையே செய்தனர்‌ (அப்‌. 
2:4-11). ஆழமான விசுவாசமோ அல்லது பரிசுத்த ஆவியானவரின்‌ வரமோ, 
அப்போஸ்தலர்கள்‌ செய்தது போல்‌ அதே திறனைத்‌ தரக்கூடுமென்றால்‌, 
பாஷைகளில்‌ பேசுபவர்கள்‌ தங்கள்‌ சுய சோதனையில்‌ தோல்வியடை 
கின்றனர்‌. அவர்கள்‌, தங்கள்‌ உரையைக்‌ கேட்பவர்களுக்கு ஒரு அடையாள 
மாக, தாங்கள்‌ ஒருக்காலும்‌ கேள்விப்பட்டிராத, படித்திராத அல்லது 
போதிக்கப்பட்டிராத பாஷைகளில்‌ பேசமுடியாதென்றால்‌, அப்போஸ்தலர்‌ 
கள்‌ செய்ததை அவர்களால்‌ செய்ய முடியாதென்றே ஆகிறது. பெந்தெ 
கொஸ்தே நாளில்‌ இருந்த பாஷைகளில்‌ பேசுதல்‌ என்பது இப்போது 
ஓழிந்துபோயிற்று; இல்லையென்றால்‌, பாஷைகளில்‌ பேசுபவர்கள்‌ எந்த 
நாட்டுக்கும்‌ போய்‌ அந்த நாட்டு மொழியைப்‌ படிக்காமலேயே 
பேசமுடியுமே. பரிசுத்த ஆவியானவர்‌ இப்போதும்‌, பேசுபவர்‌ அறிந்திராத 
ஆனால்‌ கேட்பவர்கள்‌ புரிந்துகொள்ளக்கூடிய பாஷையில்‌ பேசக்கூடிய 
திறமையைக்‌ கொடுக்கக்கூடிய வல்லமை கொண்டுள்ளார்‌. 
அப்போஸ்தலர்கள்‌ செய்ததை மக்கள்‌ திரும்பச்‌ செய்ய இயலாது என்றால்‌, 
அப்படிப்பட்ட பாஷைகளில்பேசுதல்‌ ஒழிந்துபோயின என்றே அர்த்த 
மாகிறது. 

பாஷைகளில்‌ பேசுவதாகக்‌ கூறித்‌ திரிபவர்கள்‌, பிறமொழிபேசும்‌ 
குழுக்களிடத்தில்‌ உரையாற்ற, அவர்களுக்கு அர்த்தம்‌ சொல்லுகின்றவர்கள்‌ 
தேவை என்ற உண்மையானது, அவர்கள்‌ பெந்தெகொஸ்தே நாளில்‌ 
அப்போஸ்தலர்கள்‌ பெற்றிருந்த பாஷைகளில்‌ பேசும்‌ இறனைக்‌ கொண்டி 
ருப்பதில்லை என்பதற்கு ஆதாரமாக உள்ளது. அப்போஸ்தலர்கள்‌ கற்றறிந்‌ 
திராத மொழிகளைப்‌ பேசிய மக்களுடன்‌ செய்தித்தொடர்பு கொள்ளும்‌ 
திறமையைத்‌ தேவன்‌ அப்போஸ்தலர்களுக்கு அளித்தார்‌. அப்படிப்பட்ட 
வரத்தைத்‌ தேவனால்‌ கொடுக்க இயலாது என்பதினால்‌ அல்ல, ஆனால்‌ 
பாஷைகளில்‌ பேசுதல்‌ என்பது ஒழிந்துபோனதால்தான்‌ இந்தச்‌ செயலை 
இன்றைய நாட்களில்‌ செய்யத்தவறுதல்‌ என்பது உள்ளது. இது ஒழிந்து 
போகாதிருந்தால்‌, கற்றறிந்திராத மொழிகளில்‌ மற்றவர்களுடன்‌ செய்தித்‌ 
தொடர்பு கொள்ளுதல்‌ என்பது பேசுபவரால்‌ இன்றைக்கும்‌ தொடரப்பட 
வேண்டும்‌. 

பாஷைகளில்‌ பேசுவதாகக்‌ கூறித்‌ திரியும்‌ சபைகளில்‌ உள்ள பெண்கள்‌, 
வழக்கமாக சபைகூடிவருகையில்‌ அடிக்கடி - அல்லது ஆண்களைவிட 
அதிகமாக - பேசுகின்றனர்‌. பவுல்‌, “சபைகளில்‌ உங்கள்‌ ஸ்திரிகள்‌ பேசாம 
லிருக்கக்கடவர்கள்‌. பேசும்படிக்கு அவர்களுக்கு உத்தரவில்லை. அவர்கள்‌ 
அமர்ந்திருக்கவேண்டும்‌ ... ஸ்திரீகள்‌ சபையிலே பேசுகிறது அயோக்கிய 
மாயிருக்குமே” என்று எழுதினார்‌ (1 கொரி. 14:34, 35). பெண்கள்‌ பேசும்படி 
கட்டாயப்படுத்தப்பட முடியாது, ஏனெனில்‌ “தீர்க்கதரிசிகளுடைய ஆவி 
கள்‌ தீர்க்கதரிசிகளுக்கு அடங்கியிருக்கிறகே” (1 கொரி. 14:32). பவுல்‌ கர்த்த 
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ருடைய கட்டளையை எழுதினார்‌ (1 கொரி. 14:37). 

அர்த்தம்‌ சொல்லுகின்றவர்கள்‌ இல்லாமல்‌, சபைக்குழுமத்தில்‌ உள்ள 
அனைவரும்‌ ஒரேவேளையில்‌ அந்நிய பாஷைகளில்‌ பேசிக்கொண்டிருந்‌ 
தால்‌, அதைப்‌ புரிந்துகொண்டிராத அவிசுவாசிகள்‌, அவர்களைப்‌ பைத்தியக்‌ 





காரர்கள்‌ என்று நினைப்பார்கள்‌ (வச. 23). இதற்குப்பதிலாக, தூர்க்கதரிசனம்‌ 
உரைப்பவர்கள்‌, கேட்டுக்கொண்டிருப்பவர்களால்‌ புரிந்துக்கொள்ளக்‌ 
கூடிய மொழியில்‌ ஒருவர்பின்‌ ஒருவராகப்பேசி, மூன்றுக்கு மேற்பட்டவர்‌ 
களை அனுமதிக்காதிருந்தால்‌ இதற்கு எதிரானது (அவிசுவாசிகள்‌ 
அவர்களைப்‌ பைத்தியக்காரர்கள்‌ என்று நினைப்பதற்கு எதிரானது) 
உண்மையாயிருக்கும்‌ (வச. 24, 31). பாஷைகளில்‌ பேசியவர்கள்‌ ஒருவர்‌ பின்‌ 





ஒருவராகப்‌ பேசவேண்டியிருந்தது, மூன்றுபேருக்கு மேற்பட்டவர்களை 
அனுமதிக்கக்‌ கூடாதிருந்தது. மேலும்‌, யாரேனும்‌ ஒருவர்‌ அர்த்தம்‌ சொல்ல 
வேண்டியிருந்தது. அர்த்தம்‌ சொல்லுபவர்கள்‌ இல்லாதிருந்தால்‌, பாஷை 
களில்‌ பேசுபவர்கள்‌ அமைதியாயிருக்க வேண்டியதாயிருந்தது (1 கொரி. 
14:27, 28). 

பவுலின்‌ கூற்றுப்படி, பாஷைகளில்‌ பேசுதல்‌ என்பது குறைவான 
வரங்களில்‌ ஒன்றாக இருந்தது (1 கொரி. 14:5), இது பாஷைகளில்‌ பேசுதல்‌ 
என்பதும்‌ அர்த்தம்‌ சொல்லுதல்‌ என்பதும்‌ வரங்களின்‌ பட்டியலில்‌ எப்போ 
தும்‌ அடியிலேயே குறிப்பிடப்பட்டுள்ளது என்ற உண்மையிலும்‌ பிரதி 
பலிக்கிறது (1 கொரி. 12:10, 30). முக்கியத்துவத்தின்‌ வரிசைமுறையில்‌ 
வரங்களைப்‌ பவுல்‌ பட்டியலிட்டபின்பு, “முக்கியமான வரங்களை 
நாடுங்கள்‌” என்பதே அவரது புத்திமதியாக இருந்தது (1 கொரி. 12:31௮). 
பின்பு அவர்‌, 1 கொரி. 13ல்‌ அன்புதான்‌ அதிகம்‌ மேன்மையான வழி என்று 





காண்பித்தார்‌. 


பாஷைகளில்‌ பேசுதல்‌ என்பது எப்போது 


ஒழிந்து போக வேண்டியிருந்தது? 
“பாஷைகளில்‌ பேசுதல்‌ ஒழிந்துபோக வேண்டியதிருந்ததா?? 
என்பதல்ல ஆனால்‌, “பாஷைகளில்‌ பேசுதல்‌ எப்போது ஓழிந்துபோக 
வேண்டி யதிருந்தது?” என்பதே கேள்வியாக உள்ளது. பாஷைகளில்‌ பேசுதல்‌ 
ஓழிந்துபோகும்‌ என்று 1 கொரி. 13:8 தெளிவாக உரைக்கிறது. 
பவுல்‌ 1 கொரி. 13ல்‌, ஆவியானவரின்‌ வரங்களைக்‌ காட்டிலும்‌ அன்பு 
அதிகம்‌ மேன்மையானது என்று காண்பித்தார்‌ (1 கொரி. 12:31ஆ). அவரது 
தர்க்கங்கள்‌ பின்வருமாறு இருந்தன: (1) அன்பு இல்லையென்றால்‌, 
பாஷைகள்‌ என்பவை வெறும்‌ சத்தங்களாகவே உள்ளன (வச. 1). (2) அன்பு 
இல்லையென்றால்‌, விசுவாசம்‌ மற்றும்‌ அறிவு என்ற தெய்வீகத்துவ 
அளிப்பைப்‌ பெற்றவர்கள்‌ ஒன்றுமற்றவர்களாகவே உள்ளனர்‌ (வச. 2). 
(3) அன்பு இல்லையென்றால்‌, ஒருவர்‌ தமது உடமைகளை ஏழைகளுக்குக்‌ 
கொடுத்தலும்‌ வேதசாட்சியாக மரித்தலும்கூட ஒன்றுக்கும்‌ பிரயோஜனப்‌ 
படாது (வச. 3). (4) அற்புதவரங்கள்‌ ஒழிந்து போகும்‌ என்றிருக்கையில்‌ 
அன்பு நிலைறிற்பதாயிருக்கும்‌ (வச. 8, 13). 
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நிறைவானது வரும்போது, தீர்க்கதரிசனம்‌ உரைத்தல்‌, பாஷைகளில்‌ 
பேசுதல்‌ மற்றும்‌ அறிவு ஆகிய யாவையும்‌ ஒழிந்துபோக வேண்டியவை 
களாய்‌ இருந்தன (1 கொரி. 13:8-10). விளக்கியுரைப்பதில்‌ பவுல்‌, தம்மைப்‌ 
பச்சிளம்‌ குழந்தைப்‌ பருவத்தில்‌ இருந்த சபையுடன்‌ ஒப்பிட்டார்‌. இந்த 
வரங்கள்‌ யாவும்‌, ஒரு குழந்தை என்ற வகையில்‌ பவுல்‌ உடமையாக வைத்தி 
ருந்த பொம்மைகள்‌ போன்றிருந்தன, ஆனால்‌ அவர்‌ (பூரண வயதுள்ள) 
மனிதரானபோது அவற்றைப்‌ புறம்பே போட்டுவிட வேண்டியவராக 
இருந்தார்‌ (1 கொரி. 13:11). மற்றும்‌ அவர்‌, வரங்களைப்‌ பயன்படுத்துதல்‌ 
என்பது அந்த நாட்களில்‌ தெளிவான உருவத்தைக்‌ கொடுத்திராத 
கண்ணாடியில்‌ மங்கலாகக்‌ கண்ணோக்குதலை முகமுகமாகக்‌ 
காணுகலுடன்‌ வேறுபடுத்தி ஒப்பிட்டார்‌. ஆவிக்குரிய அற்புத வரங்கள்‌ 
பச்சிளம்‌ குழந்தையின்‌ நிலையில்‌ இருந்த சபைக்குத்‌ தேவைப்பட்டிருப்பினும்‌, 
சபையானது பக்குவமடையத்‌ தேவையான யாவையும்‌ அளிக்கப்பட்ட 
பின்பு அவைகள்‌ (வரங்கள்‌) ஒழிந்துபோகும்‌. 

“நிறைவானது” (eleio0s5;*1 கொரி. 13:10) என்ற வார்த்தையின்‌ 
அர்த்தமானது இவ்வசனப்பகுதியைச்‌ சரியாகப்‌ புரிந்துகொள்வதற்கு முக்கிய 
மானதாக உள்ளது. இது இன்றைய நாட்களில்‌ நாம்‌ இவ்வார்த்தையைச்‌ 
சிலவேளைகளில்‌ பயன்படுத்துவதுபோல்‌, “தவறற்றது” என்று அர்த்தப்படு 
வதில்லை, ஆனால்‌ அதற்குப்பதிலாக முடிவை அல்லது முழுமையான 
வளர்ச்சிநிலையை அடைந்திருத்தல்‌ - “பூரணரான” நிலையில்‌ இருத்தல்‌ (மத்‌. 
19:21; கொலோ. 1:28) அல்லது “பக்குவமடைதல்‌” (1 கொரி. 2:6 14:20; 
எபே. 4:13; எபி. 5:14) என்று அர்த்தப்படுறெது. 

சபையானது முழுமையான வளர்ச்சிநிலையை அடையத்‌ தேவையான 
யாவற்றையும்‌ கொடுத்தல்‌ என்பதே வரங்களின்‌ நோக்கமாக இருந்தது. 
இதைச்‌ சாத்தியமாக்குவதற்குப்‌ பல்வேறு உதவிகள்‌ அளிக்கப்பட்டன 
(எபே. 4:11-13). கொரிந்தியர்கள்‌, பக்குவமடைந்த நிலைக்கு வந்து 
சேருவதற்குப்பதிலாக ஆவிக்குரிய வகையில்‌ குழந்தைகளாகவே இருந்தனர்‌ 
(1 கொரி. 3:1, 2). அவர்கள்‌ தங்கள்‌ ஆவிக்குரிய வரங்களினுடைய 
பயன்களை அறுவடை செய்யத்‌ தவறியிருந்தனர்‌. 

ஆவிக்குரிய வரங்களைப்‌ பெற்றிருப்பதால்‌ தங்களை மேன்மை 
யானவர்களாக எண்ணிக்கொண்டிருப்பவர்கள்‌, வரங்கள்‌ என்பவை 
தங்களில்‌ ஒரு முடிவானவையல்ல, ஆனால்‌ பச்சிளம்‌ குழந்தையின்‌ 
நிலையில்‌ இருந்த சபையானது வளர உதவுவதற்கான ஊன்றுகோல்‌ 
களாகவே இருந்தன என்பதை உணர்ந்தறிய வேண்டும்‌. கிறிஸ்தவர்கள்‌ 
பக்குவமடையத்‌ தேவையான யாவற்றையும்‌ பெற்றபின்பு, வரங்கள்‌ 
ஓழிந்துபோக வேண்டியவைகளாய்‌ இருந்தன. 

கிறிஸ்தவ வளர்ச்சியும்‌ மேம்பாடும்‌ வசனத்தைச்‌ சார்ந்திருந்தன 
(1 பேது. 2:2), வசனத்தின்‌ மூலமாகத்தான்‌ மக்கள்‌ இயேசுவை அறியமுடியும்‌ 
(2 பேது. 3:15-18) மற்றும்‌ அவரது நிறைவான வளர்ச்சிக்குத்‌ தக்கதாக 
வளருதலை நாட முடியும்‌ (எபே. 4:11). வெளிப்படுத்தும்‌ வரங்கள்‌ 
(இர்க்கதரிசனம்‌ கூறுதல்‌, பாஷைகளில்‌ பேசுதல்‌ மற்றும்‌ அறிவை 
உணர்த்துதல்‌ ஆகியவை) வசனத்தை முழுமையாகக்‌ கொடுக்கும்வரை, 
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சபையானது தேவனுடைய வசனத்தைப்‌ பற்றிய அறிவில்‌ பக்குவமடைய 
முடியாதிருந்தது. 

தேவனுடைய எல்லா வெளிப்படுத்துதலும்‌ இந்த வரங்களின்‌ மூலம்‌ 
கொடுக்கப்பட்டி ருந்தபோது, சபையானது எவ்வாறு முழுமையடைந்ததாக 
இருப்பதென்று கற்றுக்கொள்ளத்‌ தேவையான யாவற்றையும்‌ கொண்டி 
ருக்கும்‌. அந்தக்‌ காலம்‌ வந்தபோது, வெளிப்படுத்தும்‌ வரங்கள்‌ ஒழிந்து 
போவதாயிருந்தன. இது சட்ட (ரீதியான) புதிய ஏற்பாடு முழுமையடைந்த 
போது நடைபெற்றது. அதற்குப்பின்பு, புதிய தீர்க்ககரிசனமோ, 
தெய்வீகமாய்‌ அளிக்கப்பட்ட அறிவோ அல்லது பாஷைகளின்‌ மூலம்‌ 
வெளிப்பாடோ தரப்படவில்லை. சபையின்‌ முழுமையான மேம்பாட்டிற்கு 
அவசியமான ஓவ்வொரு போதனையும்‌ வெளிப்படுத்தப்பட்டுள்ளது. 
வேதவாக்கியங்கள்‌, “தேவனுடைய மனுஷன்‌ தேறினவனாகவும்‌. எந்த 
நற்கிரியையுஞ்‌ செய்யத்‌ தகுதியுள்ளவனாகவும்‌ இருக்கும்படியாக, 
சபைக்குத்‌ தேவையான யாவற்றையும்‌ முழுமையாக அளிக்கிறது (2 தீமோ. 
3:16). 

பவுல்‌ 2 தீமோ. 3:16, 17ஐ எழுதியபோது, வேதவசனங்களின்‌ வெளிப்‌ 
படுத்துதல்‌ முடிந்திருந்தது என்று நம்பியிருக்க வேண்டியிருந்தது இல்லை. 
அவரது கூற்றானது, அந்தக்‌ காலகட்டத்தில்‌ எழுதப்பட்டிருந்த பழைய 
மற்றும்‌ புதிய ஏற்பாட்டு வேதவசனங்களையும்‌ மற்றும்‌ அத்துடன்‌ 
தொடர்ந்து எழுதப்பட்ட எந்த வேதவசனங்களையும்‌ உள்ளடக்கியிருக்கக்‌ 
கூடும்‌. பவுல்‌ இவ்வசனங்களை எழுதுவதற்கு முன்பு, எழுதியபோது மற்றும்‌ 
எழுதியதற்குப்‌ பின்பு உண்டான வெளிப்படுத்துதல்‌ ஒவ்வொன்றும்‌ 
நமக்குத்‌ தேவையான எல்லா சத்தியத்தையும்‌ அளிக்கிறது. 

பவுல்‌, “நம்முடைய அறிவு குறைவுள்ளது, நாம்‌ தீர்க்ககரிசனஞ்‌ சொல்லு 
தலும்‌ குறைவுள்ளது” என்றுரைத்தார்‌ (1 கொரி. 13:9). இது “பாஷைகள்‌ 
பேசுதல்‌” என்பதையும்‌ உள்ளடக்கியிருக்கக்‌ கூடும்‌, ஏனெனில்‌ “பாஷைகள்‌ 
பேசுதல்‌” என்பது “தீர்க்கதரிசனம்‌” மற்றும்‌ “அறிவு” ஆகியவற்றைக்‌ கொடுப்‌ 
பதற்கான ஊர்திகளில்‌ ஒன்றாக இருந்தது (1 கொரி. 14:6). 

அந்த வேளை வரையிலும்‌ கொடுக்கப்பட்டிருந்த வெளிப்படுத்துகல்‌ 
பகுதியானதாகவே இருந்தது. இவ்விடத்தில்‌ பயன்படுத்தப்பட்டுள்ள 
£௦5 என்ற கிரேக்க வார்த்தையானது ஒரு பங்கு, முழுமையடையாத்‌ 
தன்மை, “முழுமை என்பதற்கு நேர்‌ எதிரான வகையில்‌ பகுதித்தன்மை” 
என்று அர்த்தப்படுறெது.£ 142700: என்ற வார்த்தை லூக்‌. 11:36; 15:12; 
யோவா. 19:23; அப்‌. 5:2 ஆகிய வசனங்களிலும்‌ உள்ளது. 

பகுதியாயிருந்தது நிறைவாகுவதற்கான காலம்‌ வரவேண்டியதாக 
இருந்தது; அப்போது குறைவாயிருந்தது ஓழிந்துபோக வேண்டியதா 
யிருந்தது. தீர்க்கதரிசனம்‌, பாஷைகளில்‌ பேசுதல்‌, மற்றும்‌ தெய்வீகத்துவமாக 
வெளிப்படுத்தப்பட்ட அறிவு ஆகியவை அவற்றின்‌ - சபையானது 
முழுமையடையத்‌ தேவையான யாவற்றையும்‌ அளித்தல்‌ என்ற - 
நோக்கத்தை நிறைவேற்றியிருந்தபோது, இந்த வரங்கள்‌ யாவும்‌ ஒழிந்து 
போவதாயிருந்தன. 

“குறைவானது” மற்றும்‌ “நிறைவானது” (முழுமையானது) என்ப 
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வற்றிற்கு இடையில்‌ நேர்மாறு உள்ளது. வெளிப்படுத்தப்பட்ட அறிவு 
மற்றும்‌ தீர்க்கதரிசனம்‌ ஆகியவை “குறைவானது” என்பதாயிருந்தால்‌ 
(1 கொரி. 13:9). “நிறைவானது” என்பது “குறைவானதை” நிறைவுசெய்வதாக 
இருக்கும்‌, அதாவது, நிறைவான அறிவாகவும்‌ நிறைவான தீர்க்கதரிசன 
மாகவும்‌ இருக்கும்‌. பூரணப்பட்ட நிலையான பரலோகம்‌, இயேசுவின்‌ 
வருகை மற்றும்‌ அன்பு ஆகியவை இங்கு சிந்தனையின்கழ்‌ இருப்பதில்லை. 

பவுல்‌ 1 கொரி. 13:1-8ல்‌ அன்பைப்‌ பற்றிக்‌ கலந்துரையாடி யிருந்தாலும்‌, 
அவர்‌ இதை வரங்களின்‌ சந்தர்ப்பப்‌ பொருளில்‌ (1 கொரி. 12-14. ) செய்தார்‌, 
வச. 8ல்‌ அவர்‌ மீண்டும்‌ இந்தப்‌ பாடக்கருத்திற்கே திரும்பினார்‌. சபைக்‌ 
குள்ளாக அன்பின்‌ மேம்பாடு என்பது வரங்கள்‌ ஒழிந்து போவதைத்‌ 
தீர்மானிப்பதில்லை. மாறாக, சபை பக்குவமடையக்‌ தேவையானவற்றை 
அளித்தல்‌ என்ற இந்த வரங்களின்‌ நோக்கத்தை இவை 
நிறைவேற்றியிருந்ததால்‌, இந்த வரங்கள்‌  ஒழிந்துபோக 
வேண்டியவைகளாய்‌ இருந்தன. 

தேவனுடைய வசனமானது முழுவதுமாக வழங்கப்பட்டு 
முடிந்தவுடன்‌, அது அற்புதமான அடையாளங்களால்‌ (மாற்‌. 16:20; அப்‌. 
14:3; எபி. 2:3, 4), பாஷைகளில்‌ பேசுதல்‌ உட்பட (1 கொரி. 14:22) 
உறுதிப்படுத்தப்பட்டது. வெளிப்படுத்துதல்‌ முடிந்து நின்றுபோனவுடன்‌, 
அற்புத அடையாளங்களும்‌ நின்றுபோயின, ஏனெனில்‌ அவைகள்‌ தங்கள்‌ 
நோக்கத்தைச்‌ செய்திருந்தன. 








முடிவுரை 

சில நிகழ்ச்சிகளில்‌ தேவன்‌, பேசுபவர்கள்‌ கற்றறிந்திராத மொழிகளை, 
அவிசுவாசிகளுக்கு ஒரு அடையாளமாகவும்‌ தமது வசனத்தை வெளிப்‌ 
படுத்துவதற்கும்‌ பயன்படுத்தினார்‌ (அப்‌. 2:11; 10:46; 1 கொரி. 14:6. 22). 
இந்த பாஷைகளைக்‌ கற்றறியாதவர்கள்‌ இவ்வாறு பேசப்படுதலைக்‌ 
கேட்பார்கள்‌ என்றால்‌, அவர்கள்‌ பக்திவிருத்தியடையத்தக்கதாக இந்த 
பாஷைகளுக்கு அர்த்தம்‌ சொல்லப்படாத பட்சத்தில்‌ இவ்வாறு இந்த 
பாஷைகளைப்‌ பேசவேகூடாது (1 கொரி. 14:16). பாஷைகளில்‌ பேசுகலும்‌ 
மற்ற அற்புத வரங்களும்‌ தங்கள்‌ நோக்கத்தை நிறைவேற்றியபோது, 
அவைகள்‌ யாவும்‌ ஒழிந்து போயின. 

ஜிம்மி ஜிவிடென்‌ அவர்கள்‌ தனது “Glossolalia: From God or Man?” 
என்ற புத்தகத்தில்‌ பின்வரும்‌ முதன்மைத்‌ தலைப்புக்களை முன்வைத்தார்‌: 
“The Need of the Gift Ceased,” “Means of Obtaining Gifts Ceased,” and “Paul 
Predicted the End of Gifts.”” இந்தக்‌ கருத்துக்கள்‌, பாஷைகளில்‌ பேசுதலும்‌ 
மற்ற அற்புத வரங்களும்‌ ஒழிந்து போயின என்பதற்கான ஆதாரத்தை நன்கு 
தொகுத்துரைக்கின்றன. 

இப்பொழுது, தேவனுடைய வசனமானது முழுமையாக வெளிப்‌ 
படுத்தப்பட்டு உறுதிப்படுத்தப்பட்டுள்ள நிலையில்‌, அடையாளங்கள்‌ 
அவசியமற்றவைகளாக உள்ளன (மாற்‌. 16:20). அப்போஸ்தலர்கள்‌ தங்கள்‌ 
கைகளை வைப்பதன்‌ மூலமாக வரங்களை அளித்துச்‌ சிறப்பிக்க, அவர்கள்‌ 
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இன்னமும்‌ நம்மிடையில்‌ இருப்பதில்லை (அப்‌. 8:14-18; 19:6). வரங்கள்‌ 
ஒழிந்துபோகும்‌ என்று பவுல்‌ கூறினார்‌ (1 கொரி. 13:8-10), மற்றும்‌ இது 
அப்போஸ்தலர்கள்‌ தங்கள்‌ கைகளை வைத்த கடைசி நபர்‌ மரித்தபோது 
நடந்தது. 


குறிப்புகள்‌ 

'ஒரு சந்தர்ப்பத்தில்‌ நாம்‌, பாலாமின்‌ “கழுதையின்‌ வாயைக்‌ கர்த்தர்‌ திறந்தார்‌” 
மற்றும்‌ அது பேசிற்று என்று வாசிக்கின்றோம்‌ (எண்‌. 22). “லூக்‌. 1:64; 16:24; அப்‌. 
2:26; ரோம. 3:13; 14:11; 1 கொரி. 14:9; பிலி. 2:11; யாக்‌. 1:26; 3:5, 6, 8; 1 பேது. 
3:10; யோவா. 3:18; வெளி. 16:10 ஆகிய வசனங்களையும்‌ காணவும்‌. “மத்‌. 1:23; 
மாற்‌. 15:22, 34; லூக்‌. 24:27; யோவா. 1:38, 41, 42; 9:7; அப்‌. 4:36; 9:36; 13:8; 1 கொரி. 
12:10, 30; 14:5, 13, 26-28; எபி. 7:2. “Fred Fisher, Commentary on I & 2 Corinthians 
(Waco, Tex.: Word Books, 1975), 220. *“ஆங்கலெத்தில்‌, றrfect என்ற வார்த்தை மிகவும்‌ 
அடிக்கடி பயன்படுத்தப்படுறெது; இதற்கான கிரேக்க வார்த்தை தன்னிலேயே 
பக்குவமான, முழுமையான, நிறைவான என்று அர்த்தப்படுகிறது”” (Robert G. 
Bratcher, A Translators Guide to Paul’s First Letter to the Corinthians [New York: United 
Bible Societies, 1982], 128). ‘Walter Bauer, A Greek-English Lexicon of the New Testament 
and Other Early Christian Literature, 2d ed., rev. William F. Arndt, F. Wilbur Gingrich, and 
Frederick W. Danker (Chicago, IIl.: University of Chicago Press, 1979), 506. "Jimmy Jividen, 
Glossolalia: From God or Man? (Fort Worth, Tex.: Star Bible Publications, 1971), 144-47. 
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பரிசுத்க ஆவியானவர்‌ 


உள்ளாக வாசம்பண்ணுகுல்‌ 


“உங்கள்‌ சரீரமானது நீங்கள்‌ தேவனாலே பெற்றும்‌ உங்களில்‌ தங்கியும்‌ 
இருக்கிற பரிசுத்த ஆவியினுடைய ஆலயமாயிருக்றெதென்றும்‌, நீங்கள்‌ 
உங்களுடையவர்களல்லவென்றும்‌ அறியீர்களா? கெயத்துக்குக்‌ 
கொள்ளப்பட்டீர்களே. ஆகையால்‌ தேவனுக்கு உடையவைகளாகிய 
உங்கள்‌ சரீரத்தினாலு.ம்‌ உங்கள்‌ ஆவியினாலும்‌ தேவனை 
மகிமைப்படுத்துங்கள்‌” (1 கொரி, 6:19, 20). 


பரிசுத்த ஆவியானவர்‌ உள்ளாக வாசம்பண்ணுகல்‌ பற்றி வேதாகமம்‌ 
கூறுவது என்ன? ஆவியானவர்‌ அருளப்பட முடியுமா? ஆவியானவரைப்‌ 
பெற்றுக்கொள்வது யார்‌? எல்லாக்‌ கிறிஸ்தவர்களுக்குள்ளும்‌ அவர்‌ வாசம்‌ 
பண்ணுகின்றாரா? அப்படியென்றால்‌, அவர்‌ வசனத்தின்‌ மூலமாக மாத்திரம்‌ 
வாசம்பண்ணுகின்றாரா, வசனத்துடன்‌ வாசம்பண்ணுகின்றாரா அல்லது 
வசனமின்றி தனிப்பட்ட வகையில்‌ சொந்தமாக வாசம்பண்ணுகின்றாரா? 
இன்றைய நாட்களில்‌ அவர்‌ உள்ளாக வாசம்பண்ணுதலின்‌ நோக்கம்‌ 
என்னவாக உள்ளது? 


ஆவியானவர்‌ அருளப்படுவார்‌ என்று 
வேதாகமம்‌ கூறுகிறதா? 

புதிய ஏற்பாட்டில்‌ பல வசனப்பகுதிகள்‌, பரிசுத்த ஆவியானவர்‌ அருளப்‌ 
படுவார்‌ என்று வாக்குத்தத்தம்‌ செய்கின்றன அல்லது அவர்‌ அருளப்‌ 
பட்டிருந்தார்‌ என்று எடுத்துரைகின்றன. 

(1) “பரமபிதாவானவர்‌ தம்மிடத்தில்‌ வேண்டிக்கொள்ளுகிறவர்‌ 
களுக்குப்‌ பரிசுத்த ஆவியைக்‌ கொடுப்பது அதிக நிச்சயம்‌ அல்லவா?” (லூக்‌. 
11:13ஆ). இவ்வசனப்‌ பகுதியில்‌ இயேசு, தாம்‌ யாரிடம்‌ பேசிக்‌ 
கொண்டிருந்தாரோ, அந்த அப்போஸ்தலார்களை மாத்திரம்‌ அர்த்தப்‌ 
படுத்தும்‌ வகையில்‌, “உங்களுக்கு/நீங்கள்‌” என்று கூறவில்லை, ஆனால்‌ 
கேட்பவர்களுக்கு என்று அர்த்தப்படும்‌ வகையில்‌ “அவர்களுக்கு” என்று 
கூறினார்‌. 

(2) “தேவன்‌ அவருக்குத்‌ தமது ஆவியை அளவில்லாமல்‌ கொடுத்திருக்‌ 
கிறார்‌” (யோவா.3:34ஆ?. K]V வேதாகமம்‌ இத்துடன்‌ “£௦ ஸர” என்ற 
வார்த்தையைச்‌ சாய்வெழுத்துக்களில்‌ கூட்டியுள்ளது (தமிழிலும்‌ 
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இவ்வார்த்தை கூட்டப்பட்டுள்ளது), இது கிரேக்க மொழி வேதாகமத்தில்‌ 
காணப்படுவதில்லை. இவ்வசனமானது ஆவியானவர்‌ அருளப்பட்டிருக்‌ 
கிறார்‌ என்று கூறுகிறது, ஆனால்‌ யாருக்கு அவர்‌ அருளப்பட்டிருக்றொர்‌ 
என்று கூறுவதில்லை. 

(3) “நான்‌ பிதாவை வேண்டிக்கொள்ளுவேன்‌, அப்பொழுது என்றென்‌ 
றைக்கும்‌ உங்களுடனேகூட இருக்கும்படிக்குச்‌ சத்திய ஆவியாயெ 
வேறொரு தேற்றரவாளனை அவர்‌ உங்களுக்குத்‌ தந்தருளுவார்‌; உலகம்‌ 
அந்தச்‌ சத்திய ஆவியானவரைக்‌. ...” (யோவா. 14:16, 17௮). இந்த சந்தர்ப்பப்‌ 
பொருளில்‌ இயேசு, அப்போஸ்தலர்களுடன்‌ மாத்திரமே 
பேசிக்கொண்டிருந்தார்‌, அவர்களுக்கு ஆவியானவர்‌ (தேற்றரவாளர்‌) 





அருளப்படுவார்‌ என்று கூறினார்‌. 

(4) “.. நீங்கள்‌ மனந்திரும்பி, ஒவ்வொருவரும்‌ பாவமன்னிப்புக்கென்று 
இயேசுகிறிஸ்துவின்‌ நாமத்தினாலே ஞானஸ்நானம்‌ பெற்றுக்கொள்‌ 
ளுங்கள்‌, அப்பொழுது பரிசுத்த ஆவியின்‌ வரத்தைப்‌ பெறுவீர்கள்‌?” 
(அப்‌.2:38). 

(5) “... நாங்கள்‌ அவருக்குச்‌ சாட்சிகளாயிருக்கிறோம்‌. தேவன்‌ தமக்குக்‌ 
கீழ்ப்படிறெவர்களுக்குத்‌ தந்தருளின பரிசுத்த ஆவியும்‌ சாட்ட ...” (அப்‌. 
5:32). பேதுரு இவ்விடத்தில்‌, அப்போஸ்தகலர்களை மாத்திரம்‌ குறிப்பிடும்‌ 
வகையில்‌, “எங்களுக்குத்‌ தந்தருளின”” என்று கூறாமல்‌ அவருக்குக்‌ 
கீழ்ப்படிகன்றவர்கள்‌ எல்லாரும்‌ பரிசுத்த ஆவியைப்‌ பெறுவார்கள்‌ என்று 
அர்த்தப்படும்‌ வகையில்‌ “தமக்குக்‌ கீழ்ப்படிறெவர்களுக்கு”” என்று 
கூறியிருக்கும்‌ உண்மையின்மீது சில தனிச்சிறப்புகள்‌ வைக்கப்பட 
வேண்டும்‌. 

(6) “... மேலும்‌ நமக்கு அருளப்பட்ட பரிசுத்தஆவியினாலே”” 
(ரோம.5:5). இவ்வசனத்தில்‌ “நமக்கு” என்பது, ரோமருக்கு எழுதிய 
நிருபத்தின்‌ இப்பகுதியில்‌ உள்ள மற்ற தன்மைப்‌ பெயர்ச்சொற்கள்‌ 
எதைக்காட்டிலும்‌ அதிகமாக, அப்போஸ்தலா்களை மாத்திரம்‌ குறிப்பதாக 
இருப்பதில்லை. இந்த சந்தர்ப்பப்‌ பொருளில்‌, “நமக்காக” (ரோம. 5:8), 
“நம்முடைய” (ரோம. 4:24, 25; 5:3), மற்றும்‌ “நாம்‌” (5:1-3, 6, 8-11) ஆகியவை 
பவுலையும்‌, ரோமாபுரியில்‌ இருந்த கறிஸ்தவர்களையும்‌ மற்றும்‌ பொதுவாக 
எல்லாக்‌ கிறிஸ்தவர்களையும்‌ குறிக்கின்றன. 

(7) “.. நம்முடைய இருதயங்களில்‌ ஆவியென்னும்‌ அச்சாரத்தையும்‌ 
கொடுத்திருக்கிறார்‌” (2 கொரி. 1:22). 

(8) “.. தேவன்‌ தமது குமாரனுடைய ஆவியை உங்கள்‌ இருதயங்களில்‌ 





அனுப்பினார்‌” (கலா. 4:6). “தமது குமாரனுடைய ஆவி” என்பது பரிசுத்த 
ஆவியானவரைக்‌ குறிக்கிறது (1 பேது. 1:11), அவர்‌ பழைய ஏற்பாட்டுக்‌ 
காலத்திலும்‌ தேவனுடைய வசனத்தை வெளிப்படுத்தினார்‌ (அப்‌. 1:16; 
2 பேது. 1:20, 21). 

(9) “.. தமது பரிசுத்த ஆவியை நமக்குத்‌ தந்தருளின தேவனையே” 
(1 தெச. 4:8). இவ்வசனப்பகுதியில்‌ “உங்களுக்கு?” என்பதற்குப்‌ பதில்‌ 
“நமக்கு?” என்று சில கையெழுத்துப்பிரதிகளில்‌ காணப்படுகிறது. 
இவ்வசனப்பகுதியில்‌ “நமக்கு” என்பது பவுலையும்‌ தெசலோனிக்கேயில்‌ 
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இருந்த கிறிஸ்தவர்களையும்‌ உள்ளடக்குகின்றபடியால்‌, இது 
குறிப்பிடத்தக்கதாக உள்ளது (வச. 7ல்‌ “நம்மை” என்றுள்ளகைக்‌ காணவும்‌.)' 

“பரிசுத்த ஆவியானவரின்‌ வரம்‌” புறஜாதியார்‌ மீது பொழியப்பட்டது 
(அப்‌. 10:45; 11:17ஐக்‌ காணவும்‌). அவர்கள்‌ பரிசுத்த ஆவியானவரின்‌ “ஒரு” 
வரத்தைப்‌ பெற்றனர்‌ என்று லூக்கா பதிவுசெய்யவில்லை. (அவர்‌ அப்படிப்‌ 
பதிவுசெய்திருந்தால்‌ அது, ஆவிக்குரிய வரங்களில்‌ ஒன்றான, பாஷைகளில்‌ 
பேசுதல்‌ என்பதற்கான குறிப்பாக இருந்திருக்கும்‌; 1 கொரி. 12:4, 10, 11.) 
மாறாக அவர்‌, பரிசுத்த ஆவியானவரின்‌ வரத்தை அவர்கள்‌ பெற்றுக்‌ 





கொண்டதாகக்‌ கூறினார்‌. அவர்கள்‌ “பரிசுத்த ஆவியானவரை” பெற்றனர்‌ 
(அப்‌. 10:47) - “அந்த வரத்தையே” அப்போஸ்தலர்களும்‌ பெற்றிருந்தனர்‌ 
(அப்‌. 11:17) - அவர்களுக்குப்‌ “பரிசுத்த ஆவியானவர்‌” கொடுக்கப்‌ 
பட்டிருந்தார்‌ (அப்‌. 15:8) - என்று பேதுரு விளக்கப்படுத்தினார்‌. இந்த 
நிகழ்ச்சியில்‌, “பரிசுத்த ஆவியானவரின்‌ வரம்‌” என்பது பரிசுத்த ஆவியான 
வராகவே இருந்தார்‌ என்பது தெளிவாறெது, ஏனெனில்‌ அவர்‌ அருளப்‌ 
பட்டிருந்தார்‌ என்றால்‌, அவர்கள்‌ பெற்ற வரம்‌ அவராகவே இருந்தார்‌ 
என்றாகிறது. 

அப்‌. 2:38ல்‌ பயன்படுத்தப்பட்டுள்ள “பரிசுத்த ஆவியின்‌ வரம்‌” என்ற 
சொற்றொடரின்‌ நிமித்தம்‌, இவ்விரு நிகழ்ச்சிகளில்‌ “பரிசுத்த ஆவியின்‌ 
வரம்‌” என்பது வெவ்வேறாக இருக்க வேண்டும்‌ என்று கருதுவதற்குக்‌ 
காரணம்‌ இருப்பதில்லை. வரம்‌ என்பது - இது பரிசுத்த ஆவியானவரிட 
மிருந்து வந்த வேறுசில வரம்‌ என்று அல்ல, ஆனால்‌ - பரிசுத்த ஆவியான 
வராகவே நினைக்கப்பட வேண்டும்‌, இப்படிப்பட்ட முடிவானது 
வேதாகமத்தின்‌ மற்ற தெளிவான போதனைகளுக்கு நேர்மாறாயிராத 
வரையில்‌ இவ்வாறு நினைக்கப்பட வேண்டும்‌. இது, அற்புத வரங்கள்‌ 
பாவமன்னிப்புக்கென்று ஞானஸ்நானம்‌ பெற்ற எல்லாருக்கும்‌ அருளப்‌ 
பட்டதென்று அல்ல, ஆனால்‌ பரிசுத்த ஆவியானவரைப்‌ பெற்றுக்‌ 
கொண்டவர்களுக்கே அருளப்பட்ட தென்று அர்த்தப்படுவதாய்‌ இருக்கும்‌. 
இவ்வசனப்‌ பகுதியில்‌ உள்ள “பரிசுத்த ஆவியின்‌ வரம்‌?” என்பது 
பாஷைகளில்‌ பேசுவதைக்‌ குறிப்பிடுகிறது என்றால்‌ அப்‌. 2:38ல்‌ உள்ள 
“பரிசுத்த ஆவியின்‌ வரம்‌” என்பதும்‌ ஏன்‌ அதையே அர்த்தப்படுத்துவதாய்‌ 
இருக்கக்‌ கூடாது? 





நாம்‌, பரிசுத்த ஆவியானவரின்‌ வரம்‌ என்பதை ஆவியானவரின்‌ 
வரங்கள்‌ என்பதிலிருந்து வித்தியாசப்படுத்தியாக வேண்டும்‌. 
ஆவியானவரின்‌ வரம்‌ என்பது, மேசியாவின்‌ மூலமாகப்‌ பிதாவினால்‌ 
பொழிந்தருளப்பட ஆவியானவராகவே உள்ளார்‌; ஆவியானவரின்‌ 
வரங்கள்‌ என்பவை, ஆவியானவரால்‌ அருளப்படுகிற ஆவிக்குரிய 
துறைகளாக உள்ளன ...” 


1. W.மெக்கார்வீ அவர்கள்‌, அப்‌.2:38ல்‌ உள்ள “பரிசுத்த ஆவியின்‌ வரம்‌” 
என்பது பற்றிப்‌ பின்வரும்‌ விளக்கத்தைக்‌ கூறினார்‌: 


இது அப்போதுதான்‌ அப்போஸ்தலர்‌ மீது பொழியப்பட்ட அற்புத 
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வரம்‌ என்று அர்த்தப்படுவதில்லை; ஏனெனில்‌ இந்த வரமானது 
மனந்திரும்பி ஞானஸ்நானம்‌ பெற்றுக்கொண்ட எல்லார்‌ மீதும்‌ 
பொழியப்படவில்லை, ஆனால்‌ பல சபைக்குழுமங்களில்‌ முன்னணி 
யில்‌ இருந்த ஒரு சில சகோதரர்களின்‌ மீதே பொழியப்பட்டது 
என்பதைத்‌ தொடர்ந்து வரும்‌ வரலாற்றின்மூலம்‌ நாம்‌ அறிகின்றோம்‌. 
இந்தச்‌ சொல்விளக்கமானது பரிசுத்த ஆவியானவரே ஒரு வரமாக 
உள்ளார்‌ என்பதை அர்த்தப்படுத்துறெது; மற்றும்‌ ஆவியானவரின்‌ 
கனிகளைக்‌ கொண்டுவருகிற பரிசுத்த ஆவியானவர்‌ உள்ளாக வாசம்‌ 
செய்தல்‌ என்பது இங்கு குறிப்பாக உள்ளது, இது இல்லாமல்‌ நாம்‌ 
கிறிஸ்துவுக்குள்‌ இருப்பதில்லை.” 


ஆவியானவர்‌ அப்போஸ்தலர்களுடன்‌ இருந்தார்‌ (யோவா. 14:17), 
ஆனால்‌ அவர்‌ இயேசுவின்‌ சொந்த ஊழியத்தின்‌ நாட்களில்‌ அவர்களுக்குள்‌ 
இருந்ததில்லை (யோவா. 7:39). 


ஆவியானவர்‌ யாருக்கு அருளப்படுகின்றார்‌? 

கிறிஸ்துவ யுகத்தில்‌, தேவன்‌ குறிப்பிட்ட சில மக்களுக்கு மாத்திரமே 
ஆவியானவரை அருளுகின்றார்‌. அப்போஸ்தலர்களுக்கும்‌ (யோவா. 14:17, 
26; 15:26; 16:13), அற்புதங்களை நிகழ்த்தியவர்களுக்கும்‌ (அப்‌. 19:6) 
ஆவியானவர்‌ அருளப்பட்டார்‌ என்பதில்‌, வேதாகமத்தின்‌ மாணவர்களில்‌ 
பெரும்பான்மையானவர்கள்‌ பிரச்சனை எதையும்‌ கொண்டிருப்பதில்லை. 
இருப்பினும்‌ நாம்‌, “மற்றவர்களுக்கும்‌ தேவன்‌ அற்புதமற்ற கருத்தில்‌ 
ஆவியானவரை அருளினாரா - அப்படியென்றால்‌ யாருக்கு அருளினார்‌?” 
என்று கேட்கலாம்‌. இந்த இருமடங்குக்‌ கேள்விக்குப்‌ பின்வரும்‌ வேத 
வசனங்கள்‌ பதில்‌ அளிக்கின்றன: 

(1) “.. உலகம்‌ அந்தச்‌ சத்திய ஆவியானவரை ... பெற்றுக்கொள்ள 
மாட்டாது” (யோவா. 14:17௮). “உலகம்‌” என்ற வார்த்தையின்‌ மூலமாக 
இயேசு, பொல்லாங்கின்‌ வல்லமையின்‌ கழ்‌ உள்ளவர்களை அர்த்தப்படுத்தி 
னார்‌ (1 யோவா. 4:5, 6; 5:19), இது உலகத்தாரல்லாத கிறிஸ்தவர்களே 
ஆவியானவரைப்‌ பெற்றுக்கொள்கின்றனர்‌ என்பதை மறைமுகமாய்‌ 
உணர்த்துகிறது. 

(2) *.. பரமபிதாவானவர்‌ தம்மிடத்தில்‌ வேண்டிக்கொள்ளுகிறவர்‌ 
களுக்குப்‌ பரிசுத்த ஆவியைக்‌ கொடுப்பது அதிக நிச்சயம்‌ அல்லவா?” (லூக்‌. 
11:13). 

(3) “தம்மை விசுவாசிக்றெவர்கள்‌ அடையப்போகிற ஆவியைக்குறித்து 
இப்படிச்‌ சொன்னார்‌” (யோவா. 7:39அ). இவ்வசனத்தில்‌, “விசுவாசிக்கிறவர்‌ 
களே” (அதாவது, கீழ்ப்படிதல்‌ உள்ளவர்களே; ரோம. 1:7; 16:26) ஆவியைப்‌ 
பெற்றுக்கொள்பவர்களாயிருக்கின்றனர்‌, இது அப்போஸ்தலர்களைவிட 
அதிகமான வட்டாரத்தை உள்ளடக்குகிறது. 

(4) “.. பாவமன்னிப்புக்கென்று இயேசுகறிஸ்துவின்‌ நாமத்தினாலே 
ஞானஸ்நானம்‌ பெற்றுக்கொள்ளுங்கள்‌, அப்பொழுது பரிசுத்த ஆவியின்‌ 
வரத்தைப்‌ பெறுவீர்கள்‌” (அப்‌. 2:38). 
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(5) “... தேவன்‌ தமக்குக்‌ கழ்ப்படிகிறவர்களுக்குக்‌ தந்தருளின 
பரிசுத்தஆவி” (அப்‌. 5:32). 

(6) “மேலும்‌ நீங்கள்‌ புத்திரராயிருக்றெபடியினால்‌, ... தேவன்‌ தமது 
குமாரனுடைய ஆவியை உங்கள்‌ இருதயங்களில்‌ அனுப்பினார்‌” (கலா. 4:0). 

(2) “... நியாயப்பிரமாணத்தின்‌ கிரியைகளினாலேயோ, விசுவாசக்‌ 
கேள்வியினாலேயோ. எதினாலே ஆவியைப்‌ பெற்றீர்கள்‌?” (கலா. 3:2). 
வேதத்தின்‌ இவ்வசனமானது, தேவனுடைய வசனத்தைக்‌ கேள்விப்‌ 
படும்போது அதை விசுவாசத்துடன்‌ ஏற்றுக்கொள்ள மனவிருப்பமாய்‌ 
உள்ளவர்களால்‌ மாத்திரமே பரிசுத்த ஆவியானவர்‌ பெற்றுக்கொள்ளப்‌ 
படுகின்றார்‌ என்பதை வெளிப்படுத்துகிறது. 

உலகமானது பரிசுத்த ஆவியானவரைப்‌ பெற்றுக்கொள்ள முடியாது 
என்பது பொதுவான விதியாக உள்ளது. கேட்கின்றவர்களுக்குப்‌ பரிசுத்த 
அவியானவர்‌ அருளப்படுகின்றார்‌; இருப்பினும்‌; ஆவியானவரைப்‌ பெற்றுக்‌ 
கொள்வதற்கு, அவர்‌ வேண்டுமென்று கேட்குதல்‌ மாத்திரமே ஒரே 
நிபந்தனையாக இருப்பதில்லை. கீழ்ப்படிதுலும்‌ அவசியமாகிறது (அப்‌. 5:32), 
இதில்‌ விசுவாசம்‌, மனந்திரும்புதல்‌ மற்றும்‌ பாவமன்னிப்புக்கென்று 
இயேசுவின்‌ நாமத்தில்‌ ஞானஸ்நானம்பெறுதல்‌ ஆகியவை உள்ளடங்குகின்‌ 
றன. 


புறஜாதியார்‌ தேவனுடைய பிள்ளைகளாகும்‌ முன்பே, மற்றும்‌ 
அப்போஸ்தலர்களின்‌ கரங்கள்‌ வைக்கப்படாமலேயே பரிசுத்த 
ஆவியானவரின்‌ பலத்தைப்‌ பெற்றுக்கொண்டனர்‌ (இது பொதுவான 
விதிக்கு ஒரு விதிவிலக்காக இருந்தது); இருப்பினும்‌ இது, அவர்கள்‌ 
ஞானஸ்நானம்‌ பெற்று, தேவனுடைய பிள்ளைகளாவதற்கு முன்பே 
உள்ளாக வாசம்பண்ணும்‌ பரிசுத்த ஆவியானவரைப்‌ பெற்றுக்‌ 
கொண்டனர்‌ என்று சுட்டிக்காட்டுவதாயிராது. நடபடிகளின்‌ 
புத்தகத்தில்‌ பரிசுத்த ஆவியானவரின்‌ வரம்‌ பற்றிக்‌ குறிப்பிடப்‌ 
படாதிருக்கிற, மனமாற்றத்தின்‌ நிகழ்ச்சிகளில்‌ போலவே (அப்‌. 8:35-39; 
16:15, 33; 18:8), மனந்திரும்பி, ஞானஸ்நானம்‌ பாவமன்னிப்பு 
ஆகியவற்றைப்‌ பெற்றுக்கொண்ட பின்பு பரிசுத்த ஆவியானவரின்‌ 
வரத்தைப்‌ பெறுதல்‌ என்ற பொதுவான விதி (அப்‌. 2:38) 
அவர்களுக்கும்‌ நடைமுறைப்படும்‌. பரிசுத்த ஆவியானவருக்குள்‌ 
ஞானஸ்நானம்‌ பெற்ற இரு நிகழ்ச்சிகள்‌ தவிர, பரிசுத்த 
ஆவியானவரின்‌ வல்லமையானது அப்போஸ்தலர்கள்‌ தங்கள்‌ 
கரங்களை வைத்ததினால்‌ மாத்திரமே அருளப்பட்டதாகப்‌ 
பதிவுசெய்யப்பட்டுள்ளது (அப்‌. 8:14-18; 19:5, 6; 2 தீமோ. 1:6). 


ஆவியானவர்‌ கிறிஸ்தவர்களுக்குள்‌ 
வாசம்பண்ணுகின்றாரா? 
ஆவியானவர்‌ நமக்கு அருளப்பட்டிருக்கின்றார்‌ என்றால்‌, நாம்‌ ஆவி 
யானவரைக்‌ கொண்டிருக்க வேண்டும்‌. பவுல்‌, “கிறிஸ்துவின்‌ ஆவியில்லாத 
வன்‌ அவருடையவனல்ல” என்று எழுதினார்‌ (ரோம. 8:9ஆ). மேலும்‌ அவர்‌, 
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“... நீங்கள்‌ தேவனாலே பெற்றதும்‌ உங்களில்‌ தங்கியும்‌ இருக்கிற பரிசுத்த 
ஆவி ...” என்றும்‌ எழுதினார்‌ (1 கொரி. 6:19). எபிரெயருக்கு எழுதிய 
நிருபத்தில்‌, “... பரிசுத்த ஆவியைப்‌ பெற்றும்‌ ...” (6:4) என்று நாம்‌ வாசிக்கின்‌ 
றோம்‌. நாம்‌ ஆவியானவரைப்‌ பெற்றவர்களாய்‌ இருந்தால்‌, அவர்‌ நம்முடன்‌ 
இருக்க வேண்டும்‌. 

கிறிஸ்தவர்களுக்குள்‌ பரிசுத்த ஆவியானவர்‌ வாசம்பண்ணுதல்‌ 
குறித்துப்‌ பின்வரும்‌ வசனப்பகுஇகள்‌ பதில்‌ அளிக்கின்றன: 

(1) “தேவனுடைய ஆவி உங்களில்‌ வாசமாயிருந்தால்‌, நீங்கள்‌ மாம்‌ 
சத்துக்குட்பட்டவர்களாயிராமல்‌ அவிக்குட்பட்ட வர்களாயிருப்பிர்கள்‌” 
(ரோம. 8:9௮). 

(2) “அன்றியும்‌ இயேசுவை மரித்தோரிலிருந்து எழுப்பினவருடைய 
ஆவி உங்களில்‌ வாசமாயிருந்தால்‌, கிறிஸ்துவை மரித்தோரிலிருந்து 
எழுப்பினவர்‌ உங்களில்‌ வாசமாயிருக்றெ தம்முடைய ஆவியினாலே 
சாவுக்கேதுவான உங்கள்‌ சரீரங்களையும்‌ உயிர்ப்பிப்பார்‌” (ரோம. 8:11). 

(3) “நீங்கள்‌ தேவனுடைய ஆலமாயிருக்கிறீர்களென்றும்‌, தேவனு 
டைய ஆவி உங்களில்‌ வாசமாயிருக்கிறாரென்றும்‌ அறியாதிருக்றொர்களா?” 
(1 கொரி. 3:16). 

(4) “உங்கள்‌ சரீரமானது நீங்கள்‌ தேவனாலே பெற்றும்‌ உங்களில்‌ 
தங்கியும்‌ இருக்கிற பரிசுத்த ஆவியினுடைய ஆலமாயிருக்கிறதென்றும்‌, ... 
அறியீர்களா?” (1கொரி. 6:19). 

(5) “அவர்மேல்‌ நீங்களும்‌ ஆவியினாலே தேவனுடைய 
வாசஸ்தலமாகக்‌ கூட்டிக்கட்டப்பட்டுவருகிறீர்கள்‌”” (எபே. 2:22). 
“(ஆவியினாலே” (0%.: சற) என்பதற்கு “hgh” (6757) மற்றும்‌ “by” (NIV) 
என்பவை சாத்தியக்‌ கூறுள்ள மற்ற மொழிபெயர்ப்புக்களாக உள்ளன. 
” “அவியானவராலே” அல்லது “ஆவியானவர்‌ 
மூலமாக” வாசம்பண்ணுகின்றார்‌ - இது ஆவியானவர்‌ நமக்குள்ளாக 
இருக்கின்றார்‌ மற்றும்‌ தேவன்‌ ஆவியாயிருக்கின்றார்‌ என்று அர்த்தப்பட 
வேண்டும்‌. 

(6) “உன்னிடத்தில்‌ ஒப்புவிக்கப்பட்ட அந்த நற்பொருளை 


தேவன்‌ “நமக்குள்ளாக 


நமக்குள்ளே வாசம்பண்ணுகிற பரிசுத்த ஆவியினாலே காத்துக்கொள்‌” 
(2 தீமோ. 1:14). 

(7) “நம்மில்‌ வாசமாயிருக்கிற ஆவியானவர்‌ நம்மிடத்தில்‌ வைராக்கிய 
வாஞ்சையாயிருக்கிறார்‌” (யாக்‌.4:5ஆ). இவ்வசனப்பகுதியில்‌ “ஆவியானவர்‌” 
என்பது மனித ஆவியைக்‌ குறிப்பிடலாம்‌. (K]V மற்றும்‌ RSV ஆகியவற்றில்‌ 
காணவும்‌.) கிரேக்க மொழியில்‌ (ஆங்லைத்தில்‌ உள்ளதுபோல்‌) பெரிய 
எழுத்துக்கள்‌ என்பவை இல்லாததால்‌, இதை “யம்‌” என்றா அல்லது “றபப” 
என்றா, எவ்வாறு மொழிபெயர்ப்பது என்பதைத்‌ தீர்மானிப்பதற்கு 
வேதாகமத்தின்‌ உடனடியான சந்தர்ப்பப்‌ பொருள்‌ அல்லது பரந்த 
சந்தர்ப்பப்‌ பொருள்‌ தேவைப்படுகிறது. இவ்வசனப்பகுதியானது 
அனேகமாக, எல்லா மனிதர்களும்‌ கொண்டுள்ள ஆவியை குறிப்பிடுவதாக 
இருக்கலாம்‌. 

பரிசுத்த ஆவியானவர்‌ நமக்குள்‌ வாசம்பண்ண முடியும்‌ என்ற உண்மை 
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யானது மறுப்பதற்குக்‌ கடினமானதாக உள்ளது. அவர்‌ நமது இருதயங்களுக் 
குள்‌ அனுப்பப்படுகின்றார்‌ (2 கொரி. 1:22). “வேதாகமத்தில்‌ பயன்படுத்தப்‌ 
பட்டுள்ளபடி, “இருதயம்‌” என்ற வார்த்தையானது நமது உள்ளான 
அறிவுக்கூர்மையென்ற கட்டுப்படுத்தும்‌ மையமாக, மனரீதியான பல்வேறு 
செயல்கள்‌ மற்றும்‌ உணர்வுகள்‌ ஆகியவற்றின்‌ இருப்பிடமாக உள்ளது: 


உணருதல்‌ மத்‌. 13:15 
சிந்தனைகள்‌ மத்‌. 15:19 
அன்புகூருதல்‌ மத்‌. 22:37 
சிந்தித்தல்‌/தர்க்கம்‌ மாற்‌. 2:6 
சந்தேகப்படுதல்‌ மாற்‌. 11:23 
கலங்குதல்‌ யோவா. 14:1 
துக்கம்‌ யோவா. 16:6 
சந்தோஷம்‌ யோவா. 16:22 
கருத்துக்களைப்‌ பிறப்பித்தல்‌ அப்‌. 5:4 
எண்ணம்‌ /நினைவு அப்‌. 8:22; எபி. 4:12 
கீழ்ப்படிதல்‌ ரோம. 6:17 
விசுவாசித்தல்‌ ரோம. 10:9 
தீர்மானித்தல்‌ மற்றும்‌ 

உறுதியாய்‌ நிற்குதல்‌ 1 கொரி. 7:37 
நியமித்தல்‌ 2 கொரி. 9:7 
ஆறுதல்‌ எபே. 6:22 
தேற்றப்படுதல்‌ கொலோ. 2:2 
நன்றிநிறைந்த தன்மை கொலோ. 3:16 
சுய-தீர்ப்பு 1 யோவா. 3:21 


கிறிஸ்தவர்களுக்குள்‌ ஆவியானவர்‌ எவ்வாறு 

வாசம்பண்ணுகின்றார்‌? 

“திறிஸ்தவர்களுக்குள்‌ ஆவியானவர்‌ வாசம்பண்ணுகின்றாரா?” என்பது 
பிரதானமான கேள்வியல்ல. அது வழக்கமாக ஓப்புக்கொள்ளப்படுகிறது. 
“நமக்குள்‌ அவர்‌ எவ்வாறு வாசம்பண்ணுகின்றார்‌?” என்பதே கருத்தொரு 
மைப்பாடு இல்லாத நிலையைத்‌ தூண்டி விடுகிறது. பின்வரும்‌ சாத்தியக்கூறு 
களைக்‌ கவனியுங்கள்‌: 

(1) அவர்‌, நபராக அல்ல ஆனால்‌ வசனத்தின்‌ முகமை மூலமாகவே 
வாசம்பண்ணுகின்றார்‌. 

(2) அவர்‌, வசனத்துடன்‌ வாசம்பண்ணுகின்றார்‌, ஆனால்‌ நபராக 
வாசம்பண்ணுவதில்லை. 

(3) அவர்‌, ஆவிக்குரிய எண்ணப்போக்குகளை ஒருவர்‌ கொண்டிருப்ப 
தன்மூலமாக வாசம்பண்ணுகின்றார்‌, ஆனால்‌ நபராக வாசம்பண்ணுவ 
தில்லை. 

(4) அவர்‌, ஆவியின்‌ இயல்பை ஒருவர்‌ மேற்கொள்ளும்‌ அளவில்‌ 
மாத்திரம்‌ வாசம்பண்ணுகின்றார்‌, ஆனால்‌ நபராக வாசம்பண்ணுவதில்லை. 

(5) அவர்‌, கிறிஸ்தவருக்குள்‌ நபராக வாசம்பண்ணுகின்றார்‌. 
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இந்தக்‌ கூற்றுக்கள்‌ ஒவ்வொன்றும்‌ சத்தியத்தின்‌ ஒரு கூறினைக்‌ கொண் 
டுள்ளவைகளாகக்‌ காணப்படுகின்றன. பகுதி பகுதியான சத்தியங்கள்‌ 
ஒன்றிணைக்கப்படும்போது, நாம்‌ முழுமையான சத்தியத்தைக்‌ காணத்‌ 
தொடங்க இயலும்‌. நாம்‌ வசனத்தின்‌ மூலமாக மறுபடி ஜெறிப்பிக்கப்படு 
கின்றபோது (1 பேது. 1:23), நாம்‌ தேவனுடைய புத்திரராகின்மோம்‌ மற்றும்‌ 
நமது இருதயங்களுக்குள்‌ பரிசுத்த ஆவியானவர்‌ அனுப்பப்படுகின்றார்‌. 
அவர்‌ வசனத்திலிருந்து பிரிந்தோ அல்லது தனிப்படவோ வாசம்பண்ணு 
வதில்லை, ஏனெனில்‌ வசனம்‌ சென்றிராத இடங்களில்‌ அவர்‌ வாசம்பண்ண 





மாட்டார்‌. 

நாம்‌ விசுவாசித்து இரட்சிக்கப்படாதிருக்கும்படி, நமது இருதயங்களுக் 
குள்‌ விதைக்கப்பட்ட வசனமாயெ விதையைச்‌ சாத்தான்‌ எடுத்துப்போட 
நாடுகின்றான்‌ (லூக்‌. 8:12). இது, ஒருவரின்‌ இருதயத்திற்குள்‌ ஆவியானவர்‌ 
பிரவேசியாமலேயே வசனம்‌ பிரவேசிக்க முடியும்‌ என்பகைச்‌ சுட்டிக்‌ 
காண்பிக்க வேண்டும்‌. நாம்‌ விசுவாசிப்பதற்கு வசனம்‌ நமக்கு உதவ முடியும்‌ 
(ரோம. 10:17), மற்றும்‌ விசுவாசித்தல்‌ என்பது நாம்‌ மன்னிக்கப்படுவதற்காக 
ஞானஸ்நானம்‌ பெறும்படி நம்மை வழிநடத்த முடியும்‌ (அப்‌. 2:38, 41; 8:12; 
18:8). மன்னிப்பானது ஆவியானவரைப்‌ பெறும்படி வழிநடத்துறெது. 
ஆகையால்‌ வசனம்‌ என்பது ஆவியானவர்‌ நமக்குள்‌ வாசம்பண்ணக்கூடிய 
முகமையாக இருப்பதில்லை, ஏனெனில்‌ வசனமும்‌ ஆவியானவரும்‌ நமது 
இருதயத்திற்குள்‌ வேறுபட்ட வேளைகளில்‌ பிரவேசிக்கின்றன(ர்‌). நாம்‌ 
இரட்சிக்கப்படுவதற்கு முன்பாகவே வசனம்‌ நமது இருதயங்களில்‌ 
பிரவேசிக்றெது, நாம்‌ மன்னிக்கப்பட்டு தேவனுடைய புத்திரர்களான பின்பு 
ஆவியானவர்‌ பிரவேசிக்கின்றார்‌. 

ஆவியானவர்‌ வசனத்துடன்‌ வாசம்பண்ணுகின்றார்‌. கிறிஸ்துவின்‌ 
வசனங்கள்‌ ஆவியானவருக்குள்‌ வாசம்பண்ணுவது போலவே, கிறிஸ்தவரின்‌ 
இருதயத்திலும்‌ வாசம்பண்ணுகின்றன (கொலோ. 3:16). வசனமும்‌ ஆவி 
யானவரும்‌ கிறிஸ்தவர்களின்‌ இருதயங்களில்‌ வாசம்பண்ணும்‌ தனித்தனி 
உயிர்பொருட்களாக உள்ளன்‌. 

கிறிஸ்தவர்‌ தமது இருதயத்தில்‌ சரியான சிந்தையுள்ளவராக இருக்கின்‌ 
றார்‌ (பிலி. 2:5). சரியான சிந்தைகள்‌ என்பவை ஆவியின்‌ கனிகளாக உள்ளன 
(கலா. 5:22, 23) ஏனென்றால்‌, ஆவியானவர்‌ நமது இருதயங்களில்‌ ஊற்றப்‌ 
பட்டுள்ளார்‌ (ரோம. 5:5). நமது இருதயங்களில்‌ சரியான சிந்தையும்‌ 
ஆவியானவரும்‌ இருத்தல்‌ வேண்டும்‌. கிறிஸ்துவைப்‌ போன்ற எண்ணப்‌ 
போக்கு என்பது ஆவியானவருடைய செய்தியின்‌ விளைவாக உள்ளது, இது 
ஆவியானவராகவே இருப்பதில்லை. நாம்‌ ஆவியானவரின்‌ போதனை 





களைப்‌ பின்பற்றினால்‌, ஆவியின்‌ கனிகளைக்‌ கொண்டிருப்போம்‌ (கலா. 
5:22-25). சரியான இயல்பும்‌ பரிசுத்த ஆவியானவரும்‌ கிறிஸ்தவருக்குள்‌ 
இருக்க வேண்டும்‌. சரியான இயல்பு என்பது ஆவியானவருடைய 
போதனையைப்‌ பின்பற்றுவதன்‌ விளைவாக உள்ளது, இது ஆவியானவராக 
இருப்பதில்லை. 

இந்த நிகழ்ச்சிகள்‌ ஒவ்வொன்றிலும்‌, ஆவியானவருடைய கிரியை 
யானது “இது/அல்லது” என்று இராமல்‌, “இரண்டும்‌/மற்றும்‌” என்பதாக 
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உள்ளது. ஆவியானவரும்‌ வசனமும்‌ - ஆவிக்குரிய இயல்பையும்‌ சந்தையை 
யும்‌ நாம்‌ கொண்டிருத்தலுடன்‌ - நமது இருதயத்தில்‌ வாசம்பண்ணு 
கின்றன(ம்‌. 

ஆவியானவர்‌ நமக்குள்‌ எவ்வாறு வாசம்பண்ணுகின்றார்‌ என்பதைப்‌ 
புரிந்துகொள்வதற்கு 1 கொரி. 6:19 ஒரு முக்கியமான வேதவசனமாக 
உள்ளது. நமது சரீரங்களில்‌ ஆவியானவர்‌ இருப்பதால்‌ நாம்‌ நமது 
சரீரங்களை வேசிகளுடன்‌ இணைக்கக்கூடாது என்று பவுல்‌ எழுதினார்‌ 
(1 கொரி. 6:15-19). சரீரமானது, “உங்களில்‌ தங்கியும்‌ இருக்கிற பரிசுத்த ஆவி 
யினுடைய ஆலயமாயிருக்கிறது” என்பதே இதில்‌ தரப்பட்ட உருவகமாக 
உள்ளது. தேவர்கள்‌ வாசம்பண்ணுவதாக யூகிக்கப்பட்ட ஆலயங்கள்‌ 
கொரிந்தியர்களுக்கு நன்கு பழக்கமானவைகளாய்‌ இருந்தன. கைகளினால்‌ 
கட்டப்பட்ட ஆலயங்களில்‌ (அப்‌. 17:24) ஆவியானவர்‌ வாசம்பண்ணுவதற்‌ 
குப்பதிலாக, அவர்‌ மனித உடலான, மாம்சமான ஆலயத்தில்‌ வாசம்பண்ணு 
கின்றார்‌ என்று பவுல்‌ எழுதியதை விரைவாகப்‌ புரிந்து கொண்டிருப்பார்கள்‌. 

நாம்‌ தேவனுடைய புத்திரர்களாய்‌ இருந்தால்‌, நமக்குள்‌ ஆவியான 
வரைக்‌ கொண்டுள்ளோம்‌. நாம்‌ விசுவாசத்தின்மூலமாகக்‌ கிறிஸ்துவுக்குள்‌ 
ஞானஸ்நானம்‌ பெற்றுக்கொண்டபோது தேவனுடைய வசனத்தினால்‌ 
மறுபடியும்‌ பிறந்து தேவனுடைய புத்திரர்களானோம்‌ (கலா. 3:26, 27). 
ஆவியானவர்‌ அருளப்படுதல்‌ என்பது தேவனுடைய வசனத்தைப்‌ பெற்றுக்‌ 
கொள்ளுதல்‌ போன்றதல்ல; அது நாம்‌ ஏற்றுக்கொள்கின்ற அல்லது நமக்குள்‌ 
மேம்படுத்திக்‌ கொள்ளுகின்ற சில விஷயங்களாக இருப்பதில்லை. தேவன்‌ 
நமக்கு ஆவியைக்‌ கொடுக்கின்றார்‌ லூக்‌. 11:13; அப்‌. 5:32; ரோம. 5:5; 
1 கொரி. 6:19; 1 தெச. 4:8; 1 யோவா. 3:24). நாம்‌ தேவனுடைய 
பிள்ளைகளானதால்‌, தேவன்‌ ஆவியானவரை நமது இருதயங்களுக்குள்‌ 
அனுப்புகிறார்‌. 

ஆவியானவர்‌ நமக்குள்‌ எவ்வாறு வாசம்பண்ணுகின்றார்‌ என்று 
வேதாகமம்‌ நமக்கு உரைக்காதிருப்பதால்‌, வேதாகமம்‌ பேசாத இடத்தில்‌ 
நாம்‌ பேசாமல்‌, ஆவியானவர்‌ எவ்வாறு நமக்குள்‌ வாசம்பண்ணுகின்றார்‌ 
என்பதை நாம்‌ தைரியமாக உறுதிப்படுத்த இயலாது. நமது ஆவிகள்‌ நமக்குள்‌ 
எவ்வாறு வாசம்பண்ணுகின்றன என்பதை நாம்‌ அறிவதில்லை - நமது 
ஆவிகள்‌ நமக்குள்‌ இருப்பதால்‌, நாம்‌ உடல்ரீதியிலான வாழ்வைக்‌ 
கொண்டுள்ளோம்‌ என்று மாத்திரம்‌ அறிகின்றோம்‌. இவ்வாறு இல்லை 
யென்றால்‌ நாம்‌ மரித்துவிடுவோம்‌ (யாக்‌. 2:26). அதுபோலவே, பரிசுத்த 
ஆவியானவர்‌ நமக்குள்‌ இருப்பதால்‌ நாம்‌ ஆவிக்குரிய வாழ்வைக்‌ 
கொண்டுள்ளோம்‌. இந்த உண்மையை நாம்‌ விசுவாசத்தின்‌ மூலமாக 
ஏற்றுக்கொள்ள வேண்டும்‌. 

ஆவியானவர்‌ நமக்குள்‌ வாசம்பண்ணினார்‌ என்றால்‌, நாம்‌ - இயேசு 





மனித மாம்சத்தில்‌ தெய்வீகத்துவமானவராக இருந்தது போன்றே - மனித 








மாம்சத்தில்‌ தெய்வீகத்துவத்தைக்‌ கொண்டுள்ளோம்‌ என்றாகிறதே என்று 
(கூறி, ஆவியானவர்‌ நமக்குள்‌ வாசம்பண்ணுகின்றார்‌ என்பதை) மறுத்துள்ள 
னர்‌. இது மற்றவர்கள்‌ நம்மைத்‌ தாழவிழுந்து வணங்கி ஆராதிக்கும்படி 
கேட்டுக்கொள்ளும்‌ என்று அவர்கள்‌ உரிமைகோருகின்றனர்‌. மேலும்‌, 
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ஆவியானவர்‌ ஒரு நபராக இருக்கின்றார்‌, அவர்‌ கிறிஸ்தவர்களுக்குள்‌ சிறு 
சிறு துண்டுகளாக விநியோகிக்கப்பட இயலாது என்றும்‌ மறுத்துரைக்‌ 
கின்றனர்‌. 

இவ்வாறு மறுத்துரைப்பவர்களில்‌ பெரும்பான்மையானவர்கள்‌, தீர்க்க 
தரிசிகளுக்குள்ளும்‌ அப்போஸ்தலர்களுக்குள்ளும்‌ பரிசுத்த ஆவியானவர்‌ 

ந்தார்‌ என்‌ ப்புக்கொள்ளுகின்றனர்‌. அவர்‌ இந்த மனிதர்களுக்குள்‌ 

ருந்த று ஒப்பு ரூகனறை ந்த தாகளுக்கு 

இருந்தார்‌ என்றால்‌, இந்த தர்க்கத்தின்படி, அப்போஸ்தலர்களும்‌ 
தீர்க்கதரிசிகளும்‌ ஆராதிக்கப்பட வேண்டியவர்கள்‌ என்றும்‌ ஆவியானவர்‌ 
அவர்களுக்குச்‌ சிறுசிறு துண்டுகளாக விநியோகிக்கப்பட்டார்‌ என்றும்‌ 
கருத்து பின்தொடராதா? தேவன்‌ தமது அண்டம்‌ முழுவதிலும்‌ 
இருக்கக்கூடும்‌ என்றால்‌ (சங்‌. 139:7-12), அவர்‌ - ஆவியானவரின்‌ மூலமாக - 
குமது பிள்ளைகளுக்குள்ளும்‌ இருக்க முடியாதா? கடலில்‌ சென்று அடைய 
இயலாத பகுதியில்‌ (கூட) தேவன்‌ இருக்கின்றார்‌ (வச. 9) என்றால்‌, இது 
நாம்‌ கடலை ஆராதிக்க வேண்டும்‌ என்று அர்த்தப்படுத்துகிறதா? 
நிச்சயமாகவே இல்லை. 





முடிவுரை 

கிறிஸ்தவர்கள்‌ உலகத்தினால்‌ ஜெயம்கொள்ளப்பட்டுவிடாதபடிக்கு 
இவ்வுலகத்தில்‌ வாழ்வதற்காக அவர்களுக்குள்‌ உள்ளாக வாசம்‌ 
பண்ணுவதற்காக பரிசுத்த ஆவியானவர்‌ அருளப்படுகின்றார்‌. இது, 
அவர்களுக்கு ஆவியானவர்‌ இயக்குதல்களை, உணர்வுகளை அல்லது 
வழிக்காட்டி நடத்துதலை அருளுகின்றார்‌ என்று அர்த்தப்படுவதில்லை. 
இது, அவர்கள்‌ ஆவியானவரால்‌ விசேஷித்த விதமாக பெலப்படுத்தப்‌ 
பட்டிருந்த அப்போஸ்தலர்கள்‌ மற்றும்‌ தொடக்ககாலக்‌ கிறிஸ்தவர்கள்‌ 
போன்று அடையாளங்களையும்‌ வல்லமையான செயல்களையும்‌ 
நிகழ்த்தமுடியும்‌ என்று அர்த்தப்படுத்துவதுமில்லை. இருப்பினும்‌, பரிசுத்த 
ஆவியானவரின்‌ அற்புதமற்ற கிரியையின்‌ மூலமாக, இன்றைய நாட்களில்‌ 
கிறிஸ்தவர்கள்‌, பிசாசினால்‌ செல்வாக்குச்‌ செலுத்தப்பட்டுள்ள இந்த 
உலகத்தில்‌ வெற்றிகரமாக வாழமுடியும்‌ (எபே. 3:16; 1 யோவா. 4:4; 5:19). 


குறிப்புகள்‌ 

'மற்ற வசனப்பகுதிகளும்‌ பரிசுத்த ஆவியானவர்‌ நமக்கு அருளப்பட முடியும்‌ 
என்பதைப்‌ பிரதிபலிக்கின்றன. 1 யோவா. 3:24, “.. அவர்‌ நமக்குத்‌ தந்தருளின 
ஆவியினாலே ...” என்று கூறுறெது. இதில்‌ “நமக்கு” என்பது முன்னதாகவே, இந்த 
நிருபத்தின்‌ எழுத்தாளரையும்‌ இதனை வாசிப்பவர்களையும்‌ உள்ளடக்கியதால்‌ 
(3:16, 18, 20) இவ்விடத்தில்‌ இது அப்போஸ்தலர்களை மாத்திரம்‌ தனியாகக்‌ 
குறிப்பதில்லை. நாம்‌ 1 யோவா. 4:13ல்‌, “அவர்‌ தம்முடைய ஆவியில்‌ நமக்குத்‌ 
குந்தருளினதினாலே ...” என்று வாசிக்கின்றோம்‌. மீண்டுமாக, “நமக்கு” என்பது 
எழுத்தாளரையும்‌ வாசிப்பவர்களையும்‌ உள்ளடக்குகிறது (வச. 12ஐக்‌ கவனிக்கவும்‌). 
277 F. Bruce, Commentary on the Book of the Acts (Grand Rapids, Mich.: Wm.B. Eerdmans 
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Publishing Co., 1986), 77. ‘J. W. McGarvey, New Commentary on Acts of Apostles, 401.1 
(N.p.: 1892; reprint, Delight, Ark.: Gospel Light Publishing Co., n.d), 39. *Owen D. Olbricht, 


Baptism: New Birth or Empty Ritual? (Delight, Ark.: Gospel Light Publishing Co., 1994), 
144. 
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10 


பரிசுத்க ஆவியானவரும்‌ 
கீறிஸ்குவார்களும்‌ 


“அன்றியும்‌ மாம்சத்தின்படி நடக்றெவர்கள்‌ மாம்சத்துக்குரியவை 
களைச்‌ கிந்திச்கிறார்கள்‌, ஆவியின்படி நடக்றெவார்கள்‌ ஆவிக்குரிய 
வைகளைச்‌ சிந்திக்றொர்கள்‌. மாம்‌சகசிந்தை மரணம்‌: ஆவியின்‌ சிந்தையோ 
ஜீவனும்‌ சமாதானமுமாம்‌. எப்படியென்றால்‌, மாம்ச சிந்தை தேவனுக்கு 
விரோதமான பகை: அது தேவனுடைய நியாயப்‌ பிரமாணத்துக்குக்‌ 
கீழ்ப்படியாமலும்‌, கழ்ப்படியக்கூடாமலும்‌ இருக்கிறது” (ரோம. 8:5-7). 


பரிசுத்த ஆவியானவர்‌ உள்ளாக வாசம்பண்ணுதல்‌ பற்றி நாம்‌ 
ஏற்கனவே படித்துள்ளோம்‌. அடுத்து நாம்‌, கிறிஸ்தவர்கள்‌ குறித்துப்‌ பரிசுத்த 
ஆவியானவரின்‌ மற்ற அம்சங்களை ஆழ்ந்து சிந்திப்போம்‌. இன்றைய 
நாட்களில்‌ கிறிஸ்தவர்களின்‌ வாழ்வில்‌ பரிசுத்த ஆவியானவர்‌ செயல்படு 
கின்றாரா? அப்படியென்றால்‌, அவர்‌ என்ன செய்கின்றார்‌? 


ஆவிக்குரிய நீர்தேக்கத்தை வழங்குகின்றார்‌ 

முதலாவதாக, பரிசுத்த ஆவியானவர்‌, உள்ளான ஆவிக்குரிய 
புதுப்பித்தலுக்கு ஆதாரமூலமாக இருக்கின்றார்‌. யோவா. 7:38, 39 
வசனப்பகுதி, “ “வேதவாக்கியம்‌ சொல்லுகிறபடி என்னிடத்தில்‌ விசுவாசமா 
யிருக்கிறவன்‌ எவனோ, அவன்‌ உள்ளத்திலிருந்து ஜீவத்தண்ணீருள்ள நதிகள்‌ 
ஓடும்‌ என்றார்‌.” * “.. ஆவியைக்குறித்து இப்படிச்சொன்னார்‌” என்று 
கூறுகிறது. உள்ளான ஆதாரமூலம்‌ எதுவுமின்றி, வெளியிலிருந்து தண்ணீர்‌ 
கொண்டு வந்து ஊற்றப்பட வேண்டிய ஒரு நீர்த்தொட்டிக்கு நேர்‌ எதிராக, 
ஒரு நீரூற்றானது தன்னில்‌ கொண்டிருக்கும்‌ உள்ளான ஆதாரமூலத்தினி 
மித்தமாகத்‌ தொடர்ந்து பாய்ந்தோடுகிறது. இதை ஆவியானவர்‌ எப்படிச்‌ 
செய்வார்‌ என்று இயேசு கூறவில்லை, அவர்‌ இதைச்‌ செய்வார்‌ என்று 
மட்டுமே கூறினார்‌. இது எவ்வாறு ஆகும்‌ என்று நாம்‌ யூகிக்கத்‌ தேவை 
யில்லை, ஆனால்‌ பரிசுத்த ஆவியானவரின்‌ உதவியினிமித்தமாகக்‌ கிறிஸ்த 
வார்கள்‌ ஆவிக்குரிய சேமிப்பின்‌ ஆகாரமூலத்தைக்‌ கொண்டுள்ளனர்‌ என்ற 





உண்மையை நாம்‌ ஏற்றுக்கொள்ள வேண்டும்‌. தேவனுடைய சித்தத்தைப்‌ 
புறக்கணிக்கின்றவர்கள்‌ அல்லது அவரது சித்தத்திற்கு நேர்மாறாக 
வாழ்கின்றவர்கள்‌, தங்கள்‌ வாழ்வில்‌ ஆவியானவர்‌, ஆவிக்குரிய “ஜீவத்‌ 





குண்ணீரின்‌” ஓட்டத்தை வழங்குவார்‌ என்று எதிர்பார்க்க இயலாது. 
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பாவம்‌ மற்றும்‌ மரணம்‌ ஆகியவற்றின்‌ 

பிரமாணத்திலிருந்து நம்மை விடுவிக்கின்றார்‌ 

(இரண்டாவதாக) ரோம. 8:2, 3ல்‌ நாம்‌, “கிறிஸ்து இயேசுவினாலே 
ஜீவனுடைய ஆவியின்‌ பிரமாணம்‌ என்னைப்‌ பாவம்‌ மரணம்‌ என்பவை 
களின்‌ பிரமாணத்தினின்று விடுதலையாக்கிற்றே. அதெப்படியெனில்‌, மாம்‌ 
சத்தினாலே பலவீனமாயிருந்த நியாயப்பிரமாணம்‌ செய்யக்கூடாதகைக்‌ 
தேவனே செய்யும்படிக்கு, தம்முடைய குமாரனைப்‌ பாவமாம்சத்தின்‌ 
சாயலாகவும்‌, பாவத்தைப்‌ போக்கும்‌ பலியாகவும்‌ அனுப்பி, மாம்சத்திலே 
பாவத்தை ஆக்கினைக்குள்ளாகத்‌ தீர்த்தார்‌” என்று வாசிக்கின்றோம்‌. 
இருதயத்தில்‌ அல்ல, ஆனால்‌ கல்லின்மீது எழுதப்பட்ட சட்டங்களின்‌ 
அமைப்பாயிருந்த மோசேயின்‌ பிரமாணம்‌, மரணக்கைக்‌ கொண்டுவந்தது 
(2 கொரி. 3:6). தேவனுடைய பிரமாணங்கள்‌ மிகவும்‌ அடிக்கடி, கல்லின்மீது 
எழுதப்பட்ட எழுத்துக்களாயிருந்தன மற்றும்‌ இவைகள்‌, அவருடைய 
சித்தத்தைப்‌ பின்பற்றும்‌ விருப்பத்துடன்‌ அவருடைய மக்களால்‌ 
இருதயத்திற்கு உட்படுத்தப்படாதிருந்தன (ரோம. 2:27:29). கிறிஸ்தவர்கள்‌ 
என்ற வகையில்‌ நாம்‌, “பழமையான எழுத்தின்படியல்ல, புதுமையான 
ஆவியின்படி ஊழியஞ்செய்யத்தக்கதாக”” (ரோம. 7:6ஆ) 
நியாயப்பிரமாணத்தினின்று விடுதலையாக்கப்பட்டுள்ளோம்‌. நாம்‌ 
ஆவியானவருடன்‌ ஒத்துழைத்தால்‌, அவர்‌ நமது இருதயங்களை 
விருத்தசேதனம்‌ பண்ணிக்‌ கொள்வதில்‌ நமக்கு உதவுவார்‌. நாம்‌ பாவம்‌ 
மற்றும்‌ மரணம்‌ ஆயெவற்றின்‌ பிரமாணத்திலிருந்து விடுவிக்கப்படத்‌ 
குக்கதாக நமது பாவம்நிறைந்த இச்சைகள்‌ நீக்கிப்போடப்படும்‌ (ரோம. 8:2). 

நாம்‌ ஆவியானவருடன்‌ ஒத்துழைப்பது எப்படி என்று அறிவதற்கு 
தேவனுடைய வசனமே நமக்கு அடிப்படையாக உள்ளது (2 தீமோ. 3:16, 
17). அவர்‌, உலகத்தை ஜெயிப்பதற்கும்‌ வசனத்தில்‌ உறுதியாய்‌ நடப்பதற்கும்‌ 
நாம்‌ செய்யும்‌ முயற்சிகளில்‌ நமக்குப்‌ பெலன்‌ அளிக்க முடியும்‌ (எபே. 3:16; 
1 யோவா. 4:4) - ஆனால்‌ நமது முயற்சிகளை நாம்‌ மேற்கொள்ள மனதா 
யிருக்கும்போது மாத்திரமே அவர்‌ அதைச்‌ செய்யக்கூடும்‌ (2 கொரி. 7:1). 


நம்மை வழிநடத்துகின்றார்‌ 

மூன்றாவதாக, ஆவியானவர்‌ கிறிஸ்தவர்களை வழிநடத்துகின்றார்‌. 
“மேலும்‌ எவர்கள்‌ தேவனுடைய ஆவியினாலே நடத்தப்படுகிறார்களோ, 
அவர்கள்‌ தேவனுடைய புத்திரராயிருக்கறொர்கள்‌” (ரோம. 8:14). “நாம்‌ 
ஆவியானவரால்‌ வழிநடத்தப்பட முடியுமா?” என்பதல்ல, ஆனால்‌ “நாம்‌ 
ஆவியானவரால்‌ வழிநடத்தப்படுவது எப்படி?” என்பதே கேள்வியாக 
உள்ளது. கிறிஸ்தவர்கள்‌ என்ற வகையில்‌ நமது ஆவிக்குரிய பிறப்பானது 
வசனத்தின்‌ மூலமாக வருகிறது (1 பேது. 1:23). நாம்‌ இயேசுவின்‌ கட்டளை 
களில்‌ போதிக்கப்படாதிருந்தால்‌, அவருக்குக்‌ கழ்ப்படிவது எப்படி என்று 
அறிந்திருக்க மாட்டோம்‌ (மத்‌. 28:20). 

அப்போஸ்கலர்களுக்கும்‌ தீர்க்ககரிசிகளுக்கும்‌ இயேசுவின்‌ வசனத்தை 
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ஆவியானவர்‌ வழங்கினார்‌ (எபே. 3:3-5). அந்த வசனத்தைப்‌ பின்பற்றிய 
வார்கள்‌ ஆவியானவரால்‌ வழிநடத்தப்படுகின்றனர்‌, ஆனால்‌ மனிதருடைய 
போதனையைப்‌ பின்பற்றுகின்றவர்கள்‌ மனிதர்களால்‌ வழிநடத்தப்‌ 
படுகின்றனர்‌. நாம்‌ ஆவியானவரால்‌ வாழவேண்டுமென்றால்‌, “ஆவிக்கேற்ற 
படி நடந்துகொள்(ள)” வேண்டும்‌ (கலா. 5:16, 25). அதாவது நாம்‌, ஆவியான 
வரால்‌ வெளிப்படுத்தப்பட்டுள்ள (யோவா. 16:13) சத்தியத்தில்‌ நடக்க 
வேண்டும்‌ (2 யோவா. 4; 3 யோவா. 3, 4). நாம்‌ ஆவியானவரால்‌ 
வழிநடத்தப்பட்டால்‌, நாம்‌ நியாயப்பிரமாணத்தின்‌ கழல்ல (கலா. 5:18), 
ஆனால்‌ கிருபையின்‌ கீழ்‌ இருக்கின்றோம்‌ (ரோம. 6:14). கிருபையின்கழ்‌ 
நிலைத்து இருப்பதற்கு நாம்‌, ஆவியானவரால்‌ வெளிப்படுத்தப்பட்டுள்ள 
கனிகளைக்‌ கொடுப்பவர்களாகவும்‌ (கலா. 5:22, 23), மாம்ச இச்சைகளைப்‌ 
பின்பற்றாதவர்களாகவும்‌ (கலா. 5:19, 21) இருக்க வேண்டும்‌. இந்தத்‌ 
தகுதிகளை நமக்காக நமது வாழ்வில்‌ ஆவியானவர்‌ வைப்பதில்லை; நாம்‌ 
ஆவியானவருக்கென்று விதைக்கின்றவர்களாகவும்‌ மாம்‌சத்திற்கென்று 
விதைக்காதவர்களாகவும்‌ (கலா. 6:8) இருக்க வேண்டும்‌. 


நாம்‌ தேவனுடைய பிள்ளைகளாய்‌ 
இருக்கின்றோம்‌ என்பதற்குச்‌ சாட்சி 
கொடுக்கின்றார்‌ 
அடுத்ததாக, “நாம்‌ தேவனுடைய பிள்ளைகளாயிருக்கிறோமென்று 
அவியானவர்தாமே நம்முடைய ஆவியுடனேகூடச்‌ சாட்சி கொடுக்கிறார்‌” 





என்று வாசிக்கின்றோம்‌ (ரோம. 8:16). ஆவியானவரின்‌ சாட்சியம்‌ என்றால்‌ 
என்ன? நமது ஆவியின்‌ சாட்சியம்‌ என்றால்‌ என்ன? 

ஆவியானவர்‌ நமது ஆவிகளுடன்‌ பேசுகின்றார்‌ என்பதுபோல்‌, 
ஆவியானவர்‌ நமது ஆவிகளுடன்‌ சாட்சிகொடுக்கின்றார்‌ என்பதாகப்‌ பவுல்‌ 
கூறவில்லை. மாறாக, நமது ஆவிகள்‌ கருத்தொருமையில்‌, அதே சாட்சியைக்‌ 
கொடுக்கின்ற ஆவியானவருடன்‌ ஒன்றியிருக்கன்றன: அதாவது நாம்‌ 
தேவனுடைய பிள்ளைகளாய்‌ இருக்கின்றோம்‌ என்று சாட்சி 
கொடுக்கின்றன). 

நமக்குள்ளாக இருக்கிற தைரியமே நமது சாட்சியாக உள்ளது 
(1 யோவா. 5:10), ஆனால்‌ பரிசுத்த ஆவியானவரின்‌ சாட்சியம்‌ என்பது 





என்ன? ஆவியானவர்‌ வெளிப்படுத்தியுள்ள செய்தியில்‌ அவரது சாட்சியம்‌ 
காணப்படுகிறது (எபி. 10:15). யோவான்‌ இயேசுவைப்‌ பற்றிப்‌ பேசியதன்‌ 
மூலமாக அவர்‌ இயேசுவுக்குச்‌ சாட்சியளித்தார்‌ (யோவா. 1:15). அவ்வாறே, 
ஆவியானவர்‌ சத்தியத்தின்‌ வசனத்தைப்‌ பற்றிய வெளிப்படுத்துதலின்‌ 
மூலமாக இயேசுவைப்‌ பற்றிச்‌ சாட்சி கொடுத்தார்‌ (யோவா. 15:26, 27; 
1 யோவா. 5:7). இயேசுவின்‌ வசனங்கள்‌ ஜீவனுக்கு ஆதாரமூலமாயிருக்‌ 
கின்றன (யோவா. 6:63; 12:49, 50). நாம்‌, ஆவியானவரால்‌ வெளிப்படுத்தப்‌ 
பட்டுள்ள இயேசுவின்‌ போதனையின்‌ மூலமாகத்‌ தேவனுடைய பிள்ளை 
களானதால்‌, புதிய வாழ்விற்கு வந்துள்ளோம்‌ என்று நமது ஆவி உறுதிப்‌ 
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படுத்த முடியும்போது, நமது சாட்சியமானது பரிசுத்த ஆவியானவரின்‌ 
சாட்சியத்துடன்‌ இணைவாயுள்ளது. 

தேவனுடைய வசனத்தின்‌ மூலமாக மறுபடியும்‌ பிறந்துள்ளவர்களுக்கு 
ஆவியானவர்‌ சாட்சி கொடுத்துள்ளார்‌ (1 பேது. 1:22, 23) - இவர்கள்‌ 
இயேசுவின்‌ மீதுள்ள விசுவாசத்தினாலே ஞானஸ்நானம்‌ பெற்று தேவனு 
டைய பிள்ளைகளாயிருக்கின்றனர்‌ (கலா. 3:26, 22) மற்றும்‌ புதிய ஜீவனுள்‌ 
ளவர்களாய்‌ நடந்துகொள்ளுகின்றனர்‌ (ரோம. 6:4). நாம்‌ இவற்றைச்‌ 
செய்து, அவருக்குள்‌ பிறந்திருப்பதனால்‌ புதியஜீவனுள்ளவர்களாயிருந்தால்‌ 
(1 யோவா. 2:29), நாம்‌ தேவனுடைய பிள்ளைகளாய்‌ இருக்கின்றோம்‌ 





என்று நாம்‌ சாட்சிகொடுக்கும்போது, நமது சாட்சியமானது 
ஆவியானவரின்‌ சாட்சியத்துடன்‌ கருத்தொருமைப்படுகிறது. இவ்விதமாக 
நாம்‌ தேவனுடைய பிள்ளைகளாய்‌ இருக்கின்றோம்‌ என்ற 
உறுதிப்பாட்டைக்‌ கொண்டிருக்க முடியும்‌ (1 யோவா. 5:10). ஒருவர்‌ 
வேதவசனங்களுக்குப்‌ பதில்செயல்‌ செய்யாமல்‌, வேறு சில வழிகளில்‌ தாம்‌ 
தேவனுடைய பிள்ளையாகியிருப்பதாகச்‌ சாட்சிகொடுத்தால்‌, அவரது 
ஆவியானது, ஆவியானவர்‌ கொடுக்கும்‌ அதே சாட்சியத்தைக்‌ 
கொடுப்பதில்லை. வேறுவார்த்தைகளில்‌ சொல்லுவதென்றால்‌, அவர்‌ தமது 
இரட்சிப்பைப்பற்றிப்‌ பொய்யான சாட்சியம்‌ கொடுக்கின்றார்‌. 
ஆவியானவரால்‌ கொடுக்கப்பட்ட அதேசாட்சியத்தை நமது ஆவிகளும்‌ 
கொடுக்கும்போதுமட்டுமே நமது சாட்சி உண்மையானதாக உள்ளது. 
இவ்விரண்டு சாட்சிகளும்‌ கருத்தொருமைப்படும்போது மட்டுமே நாம்‌ 
தேவனுடைய புத்திரர்களாக இருக்கின்றோம்‌. 


நமது ஜெபங்களில்‌ உதவுகின்றார்‌ 
ஆவியானவர்‌ நமது ஜெபங்களிலும்‌ நமக்கு உதவுகின்றார்‌. ரோம. 
8:26, 27 பின்வருமாறு கூறுகிறது: 


அந்தப்படியே ஆவியானவரும்‌ நமது பலவீனங்களில்‌ நமக்கு 
உதவிசெய்ஜறொர்‌. நாம்‌ ஏற்றபடி வேண்டிக்கொள்ள வேண்டியதின்ன 
தென்று அறியாமலிருக்கிறபடியால்‌, ஆவியானவர்தாமே வாக்குக்‌ 
கடங்காத பெருமூச்சுகளோடு நமக்காக வேண்டுதல்செய்கிறார்‌. 
ஆவியானவர்‌ தேவனுடைய சித்தத்தின்படியே பரிசுத்தவான்களுக் 
காக வேண்டுதல்‌ செய்கிறபடியால்‌, இருதயங்களை ஆராய்ந்து 
பார்க்கிறவர்‌ ஆவியின்‌ சிந்தை இன்னதென்று அறிவார்‌. 


ஆவியானவரின்‌ கிரியையானது, நாம்‌ “பிதாவினிடத்தில்‌ சேரும்‌ 
சிலாக்கியத்தை” (எபே. 2:18) பெற்றுக்கொண்டுள்ள மூலமாகிய இயேசுவின்‌ 
கிரியையுடன்‌ தொடர்பு கொண்டுள்ளது. ஒருவேளை இவ்வாறே நாம்‌, 
“ஆவியினாலே ஜெபம்பண்(ணுபவர்களாய்‌)” (எபே. 6:18; யூதா. 20ஐக்‌ 
காணவும்‌) இருக்கலாம்‌. 

ஆவியானவர்‌ நம்மை ஜெபத்தில்‌ பெருமூச்சு விடும்படி செய்வதில்லை. 
மாறாக, தேவனுடன்‌ செய்தித்தொடர்பு கொள்வதற்கு, தகுதியற்ற வகை 
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யில்‌ வெளிப்படுத்தப்படும்‌ நமது முயற்சிகளை அவர்‌ ஓட்டிப்பொருத்து 
வதின்‌ மூலமாக நமக்கு உதவுகின்றார்‌. வார்த்தைகளில்‌ இடமுடியாத நமது 
ஆழமான தேவைகளைப்‌ பிதாவானவர்‌ அறியும்படிக்கு அவர்‌ மொழி 
பெயர்க்கின்றார்‌. பார்க்லே 11. நியூமென்‌ மற்றும்‌ யூஜீன்‌ &. நிடா ஆகியோர்‌, 
“.. ஆவியானவர்‌ பிதாவுடன்‌ உடனடிச்‌ செய்தித்தொடர்பு கொள்ளும்படி 
நிற்கின்றார்‌ எனவே அவரது சிந்தனைகளை வெளிப்படுத்த வார்த்தைகள்‌ 
பேசவேண்டியது அவசியமில்லை” என்று எழுதினர்‌.' 

நமது தளர்வான ஜெபங்களின்‌ நோக்கத்தை எடுத்து அவற்றைப்‌ 
பிதாவினிடத்தில்‌ வெளிப்படுத்துவதன்‌ மூலம்‌ அவர்‌ ஒரு கருத்தில்‌ நமக்காக 
வேண்டுதல்‌ செய்கின்றார்‌. அவர்‌ நமது செய்தித்‌ தொடர்பைப்‌ பிகாவான 
வர்‌ அறியச்‌ செய்கின்றார்‌. இருப்பினும்‌, இயேசுவே நமக்கு வேண்டுதல்‌ 
செய்பவராக (ரோம. 8:34) நமது சார்பாக உண்மையான ஓரே மத்தியஸ்த 
ராக இருக்கின்றார்‌ (1 தீமோ. 2:5). அவர்‌(இயேசு) நமது செய்திகளை 
எடுத்துச்‌ செல்வதுடன்‌ நமது நிமித்தம்‌ வேண்டுகலும்‌ செய்கின்றார்‌ (எபி. 
7:25). 

இவ்வசனப்‌ பகுதியானது பாஷைகளில்‌ பேசுவதைக்‌ குறிப்பிடுவ 
தில்லை. “(ஃபிரான்ஸ்‌ 1.) லீன்ஹார்டெட்‌ அவர்கள்‌ குறிப்பிடுகின்றபடி, 
இவ்வசனப்பகுதியானது, பாஷைகளில்‌ பேசுதல்‌ என்பது எல்லாரும்‌ கொண்‌ 
டிராத விசேஷித்த ஆவிக்குரிய வரமாயிருந்தபடியால்‌, (பாஷைகளில்‌ பேசு 
வகைக்‌ குறிப்பதாயிருந்தால்‌) எல்லா கிறிஸ்தவர்களையும்‌ குறிப்பிடுவதாயி 
ருக்கிறது.” 


நம்மைக்‌ கிறிஸ்துவுக்குள்‌ முத்திரையிடுகின்றார்‌ 

மீட்கப்படும்‌ நாளுக்கென்று (எபே. 4:30) ஆவியானவர்‌ நம்மைக்‌ 
கிறிஸ்துவுக்குள்‌ முத்திரையிடுகின்றார்‌ என்றும்‌, ஒரு “அச்சாரமாக” அவர்‌ 
நமது இருதயங்களுக்குள்‌ அனுப்பப்படுகின்றார்‌ (2 கொரி. 1:22; 5:5) என்றும்‌ 
எபே. 1:13 கூறுகிறது. 

நாம்‌ ஞானஸ்நானம்‌ பெற்றபோது, இயேசுவுக்குக்‌ கீழ்ப்படிந்ததால்‌ 
(அப்‌. 5:32) பரிசுத்த ஆவியானவரைப்‌ பெற்றுக்கொண்டோம்‌ (அப்‌. 2:38). 
இவ்விரு வசனப்பகுதிகளிலோ அல்லது வேகாகமத்தில்‌ வேறு எவ்விடத்‌ 
திலோ, நாம்‌ ஆவியானவரின்‌ பிரசன்னத்தை அறியக்கூடும்படிக்கு ஒரு 
“உணர்வை” பெறுகின்றோம்‌ என்று கூறப்படுவதில்லை. யோவானின்‌ கூற்று 
குனிச்சிறந்ததாக உள்ளது: “அவருடைய கட்டளைகளைக்‌ கைக்கொள்ளு 
இறவன்‌ அவரில்‌ நிலைத்திருக்கிறான்‌, அவரும்‌ அவனில்‌ நிலைத்திருக்கிறார்‌. 
அவர்‌ நம்மில்‌ நிலைத்திருக்கிறதை அவர்‌ நமக்குத்‌ தந்தருளின்‌ ஆவியினாலே 
அறிந்திருக்கிறோம்‌” (1 யோவா. 3:24). இந்த வசனமானது அவர்‌ நம்மில்‌, 
அது வாசம்பண்ணுவதை நாம்‌ எவ்வாறு அறிகின்றோம்‌ அது 
எழுதப்பட்டுள்ள வசனத்தின்‌ மூலமாகவோ அல்லது வேறொரு வழியிலோ 
என்று கூறுவதில்லை. இந்தக்‌ காரணத்தினால்‌, இவ்வசனமானது, 
ஆவியானவர்‌ தமது பிரசன்னத்தை நாம்‌ அறியக்‌ காரணமாயிருப்பது எப்படி 
என்று நிரூபிக்க பயன்படுத்தப்பட முடியாது. 
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நாம்‌ தேவனுடைய பிள்ளைகளாகும்படிக்கு (கலா. 3:26, 27) இயேசு 
வின்‌ சித்தத்திற்குப்‌ பதில்செயல்‌ செய்திருந்தால்‌, ஆவியானவர்‌ நமக்கு 
அருளப்படுவார்‌ (கலா. 4:6). தெய்வீகத்துவம்‌ வாசம்பண்ணுதல்‌ குறித்து 
வேதாகம சத்தியங்களை நாம்‌ விசுவாசத்தின்‌ மூலமாக ஏற்றுக்கொள்ள 
முடியும்‌ (எபே. 3:12). ஆவியை நாம்‌ காணவோ அல்லது உணரவோ இயலா 
திருப்பினும்‌, தேவனுடைய வசனத்தின்‌ அடிப்படையில்‌, நம்‌ ஒவ்வொரு 





வரும்‌ நமக்குள்‌ வாசம்பண்ணுகின்ற மனிதத்துவ ஆவியைக்‌ கொண்டுள்‌ 
ளோம்‌ என்பதை ஏற்றுக்கொள்கின்மோம்‌ (கக. 12:1). அவ்வாறே, பரிசுத்த 
ஆவியானவரும்‌ நமக்குள்‌ வாசம்பண்ணுகின்றார்‌ என்பதை நாம்‌ ஏற்றுக்‌ 
கொள்ள வேண்டும்‌. 

நமக்குள்‌ வாசம்பண்ணுகின்ற ஆவியானவரின்‌ பிரசன்னம்‌ என்பது 
நம்மால்‌ உணரக்கூடியதாகவோ அல்லது அனுபவ அறிவின்‌ அடிப்படையி 
லானதாகவோ இருந்தால்‌, கொரிந்தியருக்குள்‌ ஆவியானவர்‌ வாசம்பண்ணி 
னார்‌ என்று அவர்களுக்குக்‌ கூறுவதற்காகப்‌ பவுல்‌ எழுதத்‌ தேவையிருந்தி 
ராது (1 கொரி. 6:19). அதற்குப்‌ பதிலாக அவர்‌, தெளிவான உணர்வு அல்லது 





வெளிப்பாடுகளின்‌ காரணத்தால்‌ ஆவியானவர்‌ அவர்களுக்குள்‌ வாசம்பண்‌ 
ணுவதை அவர்கள்‌ அறிந்திருந்தார்கள்‌ என்று கூறியிருக்க முடியும்‌. 

கிறிஸ்தவர்கள்‌ என்ற வகையில்‌ ஆவியானவர்‌ நமக்குள்‌ இருக்கின்றார்‌, 
அவராலே நாம்‌ முத்திரையிடப்பட்டுள்ளோம்‌, மீட்கப்படும்‌ நாளுக்கென்று 
அவரை நாம்‌ அச்சாரமாகப்‌ பெற்றுள்ளோம்‌ என்ற உறுதிப்பாட்டைத்‌ 
தேவனுடைய வசனத்திலிருந்து நாம்‌ பெறமுடியும்‌. 


நமது வாழ்வில்‌ கனிகளைக்‌ 

கொடுக்கச்‌ செய்கின்றார்‌ 
கிறிஸ்தவர்கள்‌ ஆவியானவரின்‌ போதனையைப்‌ பின்பற்றுவதினால்‌ 
ஆவியின்‌ கனிகள்‌ என்று அறியப்படுகிற பல பண்புகளை மேம்படுத்திக்‌ 
கொள்ளும்படி வழிநடத்தப்படுகின்றனர்‌: “அன்பு, சந்தோஷம்‌, சமாதானம்‌, 
நீடியபொறுமை, தயவு, நற்குணம்‌, விசுவாசம்‌, சாந்தம்‌, இச்சையடக்கம்‌ ...” 
(கலா. 5:22, 23; ரோம. 8:23ஐயும்‌ காணவும்‌). நாம்‌ மாம்ச இச்சைகளை 
மரிக்கச்‌ செய்வதோடு (கலா. 5:24; எபே. 4:22; கொலோ. 3:8), ஆவியின்‌ 
கனிகள்‌ என்று பட்டியலிடப்பட்டுள்ள அந்தப்‌ பண்புகளை 
மேம்படுத்திக்கொள்ளவும்‌ வேண்டும்‌ (எபே. 4:23, 24; கொலோ. 3:10-14). 
ஆவிக்குரிய பண்புகளைப்‌ பெற்றிருக்க வேண்டும்‌ என்று நமக்குக்‌ 





கட்டளையிடப்பட்டுள்ளதால்‌, நாம்‌ அவற்றை மேம்படுத்திக்கொள்ள 
வேண்டிய பொறுப்பைக்‌ கொண்டுள்ளோம்‌. 


அன்பு யோவா. 13:34; கொலோ. 3:14 
சந்தோஷம்‌ பிலி. 4:4; 1 தெச. 5:16 
சமாதானம்‌ பிலி. 4:6, 7; எபி. 12:14 
நீடியபொறுமை 2 கொரி. 6:6; எபே. 4:2 


குயவு கொலோ. 3:12; 2 பேது. 1:7 
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நற்குணம்‌ எபே. 5:9; 2 தெச. 1:11 


உண்மை - விசுவாசம்‌ வெளி. 2:10இ 
சாந்தம்‌ 1 தீமோ. 6:11; தீத்து 3:2 
இச்சையடக்கம்‌ 2 பேது. 1:6 


பவுல்‌, ஆவியானவரின்‌ கனிகள்‌ அற்புதவிதமாக நமக்குத்‌ தரப்படுவதாக 
எழுதவில்லை. மாறாக, ஆவிக்குரிய பண்புகளை நாம்‌ “தரித்துக்கொள்ள” 
வேண்டும்‌ என்று அவர்‌ எழுதினார்‌ (கொலோ. 3:12). 


ஐக்கியத்திற்கான நமது 
அடிப்படையை வழங்குகின்றார்‌ 

இயேசுவைப்‌ பின்பற்றுபவர்கள்‌ என்ற வகையில்‌ நாம்‌, “சமாதானக்‌ 
கட்டினால்‌ ஆவியின்‌ ஒருமையைக்‌ காத்துக்கொள்வதற்கு ஜாக்கிரதை 
யாயிரு(க்க)” வேண்டும்‌ (எபே. 4:3). ஓரே ஆவியானவராயிருப்பவர்‌ (எபே. 
4:4), ஒரு விசுவாசத்தை (எபே. 4:5) உண்டாக்குகிற போதனையின்‌ 
ஒருமைப்பட்ட அமைப்பு என்ற வகையிலான சத்தியத்தை (யோவா. 16:13) 
வெளிப்படுத்தியுள்ளார்‌. நாம்‌, “பரிசுத்தவான்களுக்கு ஒருவிசை ஓப்புக்‌ 
கொடுக்கப்பட்ட விசுவாசத்திற்காக ... தைரியமாய்ப்‌ போரா(டினால்‌)” 
(யூதா 3), ஆவியானவர்‌ நமக்குச்‌ சாத்தியமாக்கியுள்ள அந்த ஒருமைப்‌ 
பாட்டைப்‌ பராமரிக்க நாம்‌ நாடுகின்றோம்‌ என்றாகிறது. அந்த ஒருமைப்‌ 
பாடு சரியான எண்ணப்போக்கு (எபே. 4:1-3) மற்றும்‌ சரியான வடிவமைப்பு 
(எபே. 4:4-6) ஆகிய இரண்டையும்‌ அடிப்படையாகக்‌ கொண்டுள்ளது. 

நமது ஒருமைப்பாடு, நாம்‌ இயேசுவைப்‌ போன்று வளருதலைச்‌ 
சார்ந்துள்ளது (எபே. 4:13). நாம்‌ எல்லாரும்‌ எவ்வளவாக இயேசுவைப்‌ 
போலாகின்றோமோ, அவ்வளவுக்கு நாம்‌ ஆவியானவரின்‌ ஓருமைப்‌ 
பாட்டைக்‌ கொண்டிருக்க முடியும்‌. நாம்‌ இயேசுவுடன்‌ இழுத்துக்‌ 
கொள்ளப்பட்டு (யோவா. 12:32) மற்றும்‌ நாம்‌ அவரை ஒரே மேய்ப்பன்‌ 
என்ற வகையில்‌ பின்பற்றுகின்றவர்களாகி (யோவா. 10:11, 14), நாம்‌ 
ஒன்றாக முடியும்‌. நம்மை இயேசுவிடம்‌ இருந்து புறம்பே இழுத்துச்‌ 
செல்லும்‌ மேய்ப்பர்களை நாம்‌ பின்பற்றும்போது, நாம்‌ மனக்கலக்கம்‌ 
அடைந்து பிரிந்துபோகின்றோம்‌ (அப்‌. 20:29, 30). ஆவியானவரின்‌ கிரியை 
என்ற அடிப்படையின்மேல்‌ மாத்திரமே, இயேசு விரும்புகிற 
ஒருமைப்பாட்டை நாம்‌ கொண்டிருக்க முடியும்‌ (யோவா. 17:20-23). 


ஆவிக்குரிய யுத்தத்திற்காக நமக்கு 
ஆயுதங்களை அணிவிக்கின்றார்‌ 
கிறிஸ்தவர்கள்‌, “பிசாசின்‌ தந்திரங்களோடு எதிர்த்து நிற்கத்‌ 
திராணியுள்ளவர்களாகும்படி, தேவனுடைய சர்வாயுதவர்க்கத்தையும்‌ 
குரித்துக்கொள்(ள வேண்டும்‌)” என்று எபே. 6:11 கூறுகிறது. நமது 
ஆயுதங்களின்‌ ஒருபகுதியாக நாம்‌, தேவனுடைய வசனம்‌ என்ற ஆவியின்‌ 
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பட்டயத்தைக்‌ கொண்டுள்ளோம்‌ (எபே. 6:17). ஆவிக்குரிய இந்த 
பட்டயத்தை தற்காப்புக்காகவும்‌ விரோதியைத்‌ தாக்குவதற்காகவும்‌ 
பயன்படுத்த இயலும்‌. வசனத்தின்‌ தற்காப்பு பயன்பாடு பற்றித்‌ தாவீது, 
“நான்‌ உமக்கு விரோதமாய்ப்‌ பாவஞ்செய்யாதபடிக்கு, உமது வாக்கை 
என்னிருதயத்தில்‌ வைத்து வைத்தேன்‌” என்று எழுதினார்‌ (சங்‌. 119:11). 
வசனத்தின்‌ தாக்கும்‌ பயன்பாடானது சுவிசேஷத்தை பரப்புவதில்‌ அதன்‌ 
வல்லமையில்‌ காணப்படுகிறது (அப்‌. 8:4). 

ஆவியானவரின்‌ பட்டயத்தை, பிசாசென்ற நமது விரோதியைத்‌ 
தோல்வியடையச்‌ செய்வதற்குப்‌ பயன்படுத்த வேண்டும்‌. இவ்வாறு, 
ஆவியானவர்‌ நமது ஆயுதங்களை வழங்குவதன்‌ மூலமாக பாவத்திற்‌ 
கெதிரான நமது போராட்டத்தில்‌ வெளிப்படையாக உதவுகின்றார்‌. நமது 








ஆயுதத்தைப்‌ பயன்படுத்துகையில்‌ உள்ளான பலத்தைக்‌ கொடுப்பதன்‌ 
மூலமாக அவர்‌ நமக்கு அந்தரங்கத்தில்‌ உதவுகின்றார்‌ (எபே. 3:16; 1 யோவா. 
4:4). 


நமது ஆராதனையிலும்‌ ஊழியத்திலும்‌ 
நம்மை வழிநடத்துகின்றார்‌ 

நாம்‌ “ஆவியினாலே தேவனுக்கு ஆராதனைசெய்ய” வேண்டியவர்‌ 
களாய்‌ இருக்கின்றோம்‌ (பிலி.3:3). இவ்வசனப்பகுதியில்‌ “ஆராதனை” 
என்பது /878௦ என்ற வார்த்தையின்‌ மொழிபெயர்ப்பாக உள்ளது, இது 
வேறிடங்களில்‌ பதினாறு முறைகள்‌ “ஊழியம்செய்தல்‌” என்றும்‌, முன்று 
முறைகள்‌ “ஆராதித்தல்‌” என்றும்‌ மொழிபெயர்க்கப்பட்டுள்ளது. நமது 
ஊழியமானது ஆவியானவரால்‌ அமைக்கப்பட்டுள்ள வரைமுறைகளுக் 
குள்ளாக இருக்க வேண்டும்‌. கர்த்தருக்குள்‌ நாம்‌ படுகிற பிரயாசம்‌ 
விருதாவாயிராதது போல்‌ (1 கொரி. 15:58), ஆவியானவருக்குள்‌ நாம்‌ 
செய்கின்ற ஊழியமும்‌ தேவனுக்கு மதிப்புடையதாக உள்ளது. 

நாம்‌ தேவனைச்‌ சேருதல்‌ பற்றிக்‌ குறிப்பிட, 0௦௨௭2௦ என்ற மாறுபட்ட 
வார்த்தை பயன்படுத்தப்பட்டுள்ளது (யோவா. 4:23, 24). நமது 
ஆராதனையானது, இயேசுவுடன்‌ தொடங்கியதும்‌ (யோவா. 1:14, 17; 14:6), 
அவியானவரால்‌ வெளிப்படுத்தப்பட்டதுமாய்‌ (யோவா. 16:13) இருக்கிற 
சத்தியத்துடன்‌ இணைந்ததாக மனித ஆவியிலிருந்து உதிப்பதாக இருக்க 
வேண்டும்‌. நமது ஊழியமானது, ஆவியானவருக்குள்‌ காணப்படுகிற 
பரிசுத்தத்தின்‌ வட்டாரத்திற்குள்‌ இருக்க வேண்டும்‌. 


நம்மைப்‌ பரிசுத்தமாக்குகின்றார்‌ 
கிறிஸ்தவர்கள்‌ என்ற வகையில்‌ நாம்‌ ஆவியானவரால்‌ பரிசுத்தமாக்கப்‌ 


படுகின்றோம்‌: 


கர்த்தருக்குப்‌ பிரியமான சகோதரரே, நீங்கள்‌ ஆவியினாலே 
பரிசுத்தமாக்கப்படுகிறதினாலும்‌, சத்தியத்தை விசுவாசிக்றெதினாலும்‌ 
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இரட்சிப்படையும்படிக்கு, ஆதிமுதல்‌ தேவன்‌ உங்களைத்‌ தெரிந்து 
கொண்டபடியினாலே, நாங்கள்‌ உங்களைக்குறித்து எப்பொழுதும்‌ 
தேவனை ஸ்தோத்துரிக்கக்‌ கடனாளிகளாயிருக்கிறோம்‌ (2 தெச. 2:13). 


பிதாவாகிய தேவனுடைய முன்னறிவின்படியே, ஆவியானவரின்‌ 
பரிசுத்தமாக்குதலினாலே, கீழ்ப்படிதலுக்கும்‌ இயேசுகிறிஸ்துவினுடைய 
இரத்தந்தெளிக்கப்படுதலுக்கும்‌ தெரிந்துகொள்ளப்பட்ட ... (1 பேது. 1:2). 





பரிசுத்தமாக்கப்படுதலின்‌ ஆசீர்வாதமானது, சத்தியத்தின்‌ வசனத்தை அவர்‌ 
கொண்டுவருதலின்‌ மூலம்‌ வருகிறது, இதுவே நம்மைப்‌ பரிசுத்தமாக்குகிறது 
(யோவா. 17:17), அல்லது நம்மைத்‌ தேவனுடைய விசேஷித்த 
நோக்கத்திற்கென்று பிரித்து வைக்கிறது என்றும்‌ கூறப்படுகிறது.” 

கிறிஸ்தவர்கள்‌ என்ற வகையில்‌ நாம்‌, இந்த உலகத்தின்‌ பாவம்நிறைந்த 
இலக்குகளுக்கு நம்மை ஒப்புக்கொடுத்தவார்களாய்‌ இருக்கக்‌ கூடாது, 
ஆனால்‌ இயேசுவின்‌ சாயலுக்கொப்ப (2 கொரி. 3:12, 18) மறுரூபமாக 
வேண்டும்‌ (ரோம. 12:1, 2). இந்தப்‌ பரிசுத்தத்தை மேம்படுத்திக்‌ கொள்ளுதல்‌ 
என்பது (2 கொரி. 7:1) நமது பொறுப்பாக உள்ளது. நாம்‌ ஆவியானவரால்‌ 
வெளிப்படுத்தப்பட்ட வசனத்தினால்‌ வழிநடத்தப்படும்போது, நாம்‌ 
பரிசுத்தப்படுத்தப்படுகின்றோம்‌, நாம்‌ ஆவியின்‌ கனிகளை மேம்படுத்திக்‌ 
கொள்வதால்‌, நம்மைச்‌ சுற்றியுள்ள துன்மார்க்க உலகத்திலிருந்து 
பிரித்தெடுத்து வைக்கப்படுகின்றோம்‌. 

ஒரு துணியானது பாத்திரங்களை உலரவைக்கவோ, தரையை 
(அழுக்குநீங்க) தேய்க்கவோ அல்லது ஜன்னல்களைக்‌ கழுவவோ பயன்‌ 
படுத்தப்பட முடியும்‌. இருப்பினும்‌, நாட்டுக்கொடி அச்சிடப்பட்ட ஒரு 
துணியானது அப்படிப்பட்ட அற்பமான காரணங்களுக்குப்‌ பயன்படுத்தப்‌ 
படுவதில்லை; அது அந்த நாட்டைக்‌ குறிக்கிற உயர்ந்த நிலைக்கு 
அர்ப்பணிக்கப்பட்டுள்ளது. ஒரு கொடியானது மற்ற எல்லாத்‌ துணிகளில்‌ 
இருந்தும்‌ தனித்து எடுத்து வைக்கப்பட்டுள்ளதுபோல்‌, கிறிஸ்தவர்கள்‌ மற்ற 
எல்லா மக்களிலிருந்தும்‌ தனித்து எடுத்து வைக்கப்பட்டுள்ளனர்‌. அவர்கள்‌, 
ஆவியானவரின்‌ ஊழியத்தின்‌ மூலமாக தேவனுடைய உயர்வான 
நோக்கங்களுக்குப்‌ பணியாற்றும்படிக்குப்‌ பரிசுத்தப்படுத்தப்பட்டு அல்லது 
அர்ப்பணிக்கப்பட்டு இருக்கின்றனர்‌. இனியும்‌ நாம்‌ நம்மை உலகப்பிர 
காரமான விஷயங்களுக்குப்‌ பயன்படுத்தக்கூடாது. நாம்‌, ஆவியானவரால்‌ 
அமைத்து வைக்கப்பட்டுள்ள நிபந்தனைகளின்படு. இயேசுவுக்கு ஊழியம்‌ 
செய்ய நம்மையே அர்ப்பணிக்க வேண்டும்‌. 


முடிவுரை 

கிறிஸ்தவர்கள்‌ என்ற வகையில்‌ நமது வாழ்வில்‌, பரிசுத்த ஆவியானவர்‌ 
மிகமுக்கியமான வகையில்‌ செயல்படுகின்றார்‌. நாம்‌ ஆவியானவர்‌ மூலமாக, 
வெளிப்படுத்துகல்‌, இயக்குதல்‌, பெலம்‌ மற்றும்‌ பிற பயன்கள்‌ பலவற்றைக்‌ 
கொண்டு ஆசீர்வதிக்கப்பட்டுள்ளோம்‌. ஆவியானவர்‌ வெளிப்படுத்தியுள்ள 
சத்தியங்களை நாம்‌ பின்பற்றும்போது, அவர்‌ தமது கிரியையின்மூலம்‌ நமது 
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வாழ்வை ஆசீர்வதிக்கின்றார்‌. கிறிஸ்துவுக்குள்‌ ஒரு புதிய வாழ்வைத்‌ 
தொடங்கி அதைத்‌ தொடருதலை நமக்குச்‌ சாத்தியப்படுத்தியுள்ளதற்காக 





ஆவியானவருக்கு நாம்‌ கடன்பட்டுள்ளோம்‌. பிதா குமாரன்‌ பரிசுத்த 


ஆவியுடன்‌ பரலோகத்தில்‌ நாம்‌ ஜீவனைப்‌ பெறுதல்‌ என்பது ஆவியான 
வரின்‌ மாபெரும்‌ கிரியையின்‌ அளவையே சார்ந்திருக்கும்‌. 


குறிப்புகள்‌ 

!Barklay M. Newman and Eugene A. Nida, A Translator ’s Handbook on Paul's Letter 
to the Romans (London: United Bible Society, 1973), 164. Everett F. Harrison, “Romans,” 
The Expositor ’s Bible Commentary, vol.10, Romans-Galatians, gen. ed. Frank E. Gaebelein 
(Grand Rapids, Mich.: Zondervan, 1976), 96. °The verb root form hagiazo, “sanctify” (whose 
cognate forms are the adjective hagios, “holy” or “saint,” and the noun form hagiasmos, 


“sanctification”), means “to set apart” or “dedicate” for a special purpose. 








10. 
11. 
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கிறிஸ்தவர்களுக்குள்‌ பரிசுத்த 
ஆவியானவரின்‌ கிரியை 

அவர்‌ நம்மைப்‌ பாவம்‌ மரணம்‌ என்பவைகளின்‌ 
பிரமாணத்திலிருந்து விடுதலையாக்குகின்றார்‌ (ரோம. 8:2-8). 
அவர்‌ நமக்கு உயிர்த்தெழுதலைக்‌ கொண்டு வருவார்‌ (ரோம. 
8:11). 
அவர்‌ நமது ஜெபங்களில்‌ உதவுகின்றார்‌ (ரோம. 8:26; எபே. 6:18). 
அவர்‌ நமக்காக வேண்டுதல்‌ செய்கின்றார்‌ (ரோம. 8:26, 27). 
அவர்‌ நம்மை வழிநடத்துகின்றார்‌ (ரோம. 8:14). 
அவர்‌ நம்மை மீட்கப்படும்‌ நாளுக்கென்று அச்சாரமாக 
முத்திரையிடுகின்றார்‌ (2 கொரி. 1:22; எபே. 1:13, 14; 4:30). 
அவர்‌ நம்முடன்‌ ஐக்கியம்‌ கொள்கின்றார்‌ (2 கொரி. 13:14). 
அவர்‌ நமக்குப்‌ பிதாவினிடம்‌ சேரும்‌ வழியைக்‌ கொடுக்கின்றார்‌ 
(எபே. 2:18). 
அவர்‌ நமது உள்ளான மனுஷனைப்‌ பெலப்படுத்துகின்றார்‌ 
(எபே. 3:16). 
அவர்‌ ஒருமைப்பாட்டைக்‌ கொண்டுவருகின்றார்‌ (எபே. 4:3). 
அவர்‌ நம்மைப்‌ பரிசுத்தமாக்குகின்றார்‌ (2 தெச. 2:13). 


பகுத்‌ 1: 
அழியும்‌ மனிதன்‌ 


நம்மில்‌ பெரும்பான்மையானவர்கள்‌, எதிர்காலத்தில்‌ என்ன நடக்கும்‌ 
என்று அறிய விரும்புகின்றோம்‌. எதிர்காலத்தைப்‌ பற்றி முன்னுரைக்க 
முடியும்‌ என்று உரிமைகோருகின்றவர்கள்‌ சில வட்டாரங்களில்‌ பிரபல 
மானவர்களாய்‌ இருக்கின்றனர்‌. மர்மம்‌ நிறைந்த ஒரு புத்தகத்தை நாம்‌ 





வாசிக்கையில்‌, என்ன நடந்தது என்பதைக்‌ கண்டறிவதற்கு நாம்‌ பெரும்‌ 
பாலும்‌ அதன்‌ கடைசிப்‌ பகுதியைத்‌ திருப்பிப்‌ பார்க்கின்றோம்‌. நம்மில்‌ 
பலர்‌, மரணத்திற்குப்‌ பின்பு என்ன நடக்கும்‌ என்று அறிய விரும்பு 
கின்றோம்‌. நாம்‌ இந்த வாழ்வை விட்டு வெளியேறும்போது என்ன நடக்கும்‌ 
என்பதைப்‌ பற்றி கடைசிப்‌ பக்கங்களைத்‌ திருப்பி வாசிக்கவும்‌ முடியும்‌ 
என்பதே நற்செய்தியாக உள்ளது. நாம்‌ அறிய விரும்புகின்ற ஒவ்வொன்‌ 
றையும்‌ தேவன்‌ வெளிப்படுத்தியிருக்கவில்லை, ஆனால்‌ நாம்‌ மரணத்தின்‌ 
கதவினூடே அடியெடுத்து வைக்கும்போது நமது வாழ்வு என்ற மாபெரும்‌ 
நாடகத்தில்‌ என்ன நடைபெறும்‌ என்பகைக்‌ கூறுமளவுக்கு இந்த வாழ்வைத்‌ 
தொடர்ந்து நடைபெறும்‌ நிகழ்ச்சிகளில்‌ போதுமானவற்றை அவர்‌ 
வெளிப்படுத்தியிருக்கன்றார்‌. 

“உயிரோடிருக்கிறவர்கள்‌ தாங்கள்‌ மரிப்பதை அறிவார்களே” 
என்றிருக்கையில்‌ (பிர. 9:5), நாம்‌ எவ்வளவு காலம்‌ உயிரோடிருப்போம்‌ 
என்பதை அறிவதில்லை. நாம்‌ நமது பெரும்பான்மையான நேரத்தை, 
நிச்சயமற்றது என்று நாம்‌ அறிந்துள்ள வாழ்வுக்குத்‌ தயாரிப்பதில்‌ 
செலவிடுகின்றோம்‌, அதே வேளையில்‌ மிகவும்‌ குறைவான நேரத்தையே, 
நிச்சயமானது என்று நாம்‌ அறிந்துள்ள மரணத்திற்குத்‌ தயாரிப்பதில்‌ 
செலவிடுகின்றோம்‌. 

நாம்‌ ஏன்‌ மரணத்தின்மீது ஆர்வமாயிருக்க வேண்டும்‌? அல்லது நாம்‌ 
மரிக்கும்போது என்ன நடக்கும்‌ என்பதில்‌ நாம்‌ ஏன்‌ அக்கறையாயிருக்க 
வேண்டும்‌? மரணமடைவதின்‌ அனுபவம்‌ எதைப்‌ போன்றிருக்கும்‌? அது 
நம்மை எவ்வாறு பாதிக்கிறது? இந்தக்‌ கேள்விகளுக்கான பதில்களைப்‌ 
புரிந்துகொள்ளுதல்‌ என்பது, மரணம்‌ பற்றிய நமது கண்ணோட்டத்தின்மீது 
செல்வாக்குச்‌ செலுத்தி, மரணத்தை நோக்கிய நமது எண்ணப்போக்குகளை 
(நமது சொந்த மற்றும்‌ பிறரின்‌ எண்ணப்போக்குகளை) வடிவமைத்து, 
நமக்கு நம்பிக்கையளித்து, நாம்‌ வாழும்‌ வாழ்வின்மீது செயல்தாக்கம்‌ 
செய்து, மரணத்திற்குத்‌ தயாராகும்படி நம்மை ஊக்குவிக்க முடியும்‌. 

இந்தப்‌ பிரிவில்‌ நாம்‌, அழிவின்‌ தன்மை, நமது வடிவாக்கம்‌, மரணத்‌ 
தின்போது என்ன நடக்கும்‌, மரணத்திற்குப்‌ பிந்திய வாழ்வின்‌ உறுதிப்பாடு, 
மற்றும்‌ மரித்தவார்களின்‌ இடைப்பட்ட நிலை, அதாவது மரணம்‌ மற்றும்‌ 
உயிர்த்தெழுதல்‌ ஆகியவற்றிற்கு இடையில்‌ மனிதனின்‌ நிலை ஆகியவற்றை 
ஆழ்ந்து சிந்திப்போம்‌. 
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சாரம்‌, 
ஆத்துமா மற்றும்‌ ஆவி 


மனிதர்கள்‌ விலங்குகளில்‌ இருந்து மாறுபட்டவர்களாக 
இருக்கின்றார்கள்‌, ஏனென்றால்‌ நம்மால்‌ கடந்த காலத்தைப்‌ பற்றிச்‌ 
சிந்தித்துப்‌ பார்த்து, அதை நிகழ்காலம்‌ மற்றும்‌ எதிர்காலம்‌ ஆகியவற்றுடன்‌ 
தொடர்புபடுத்த முடியும்‌ மற்றும்‌ மரணத்திற்குப்‌ பின்பு வாழ்வின்‌ 
சாத்தியக்கூறு பற்றி வியப்படைய முடியும்‌. கிடைக்கின்ற தகவல்களை 
ஒன்றாக வைத்துப்‌ பார்ப்பதன்மூலம்‌, வாழ்வு என்பது நோக்கம்‌ ஒன்றைக்‌ 
கொண்டுள்ளது, மற்றும்‌ இந்த வாழ்வு முடிந்த பின்பு ஏதோ ஒரு வகையான 
இருப்பு நமக்காக காத்திருக்கிறது என்று நாம்‌ யூகிக்க முடியும்‌. 


நமது சுதந்தரம்‌ 
பாவத்தின்‌ காரணமாக மரணம்‌ இந்த உலகத்தினுள்‌ வந்தது (அதி. 
3:17-19; ரோமர்‌ 5:12; 1 கொரி. 15:22). இது, ஆதாமும்‌ ஏவாளும்‌, பிசாசின்‌ 





பொய்யை (யோவா. 8:44) நிலைக்கச்‌ செய்க சர்ப்பத்தின்‌, “நீங்கள்‌ சாகவே 
சாவதில்லை!” (அதி. 3:4) என்ற பேச்சைக்‌ கவனித்ததால்‌ தேவன்‌ கொடுத்த 
குண்டனையாயிருந்தது. அவர்கள்‌ பாவம்‌ செய்தபோது ஆவிக்குரிய மரணம்‌ 
(ரோமர்‌ 6:23; 1 தீமோ. 5:6; யாக்‌. 1:15) ஏற்பட்டது, மற்றும்‌ தேவன்‌ 
அவர்களிடத்திலிருந்து ஜீவ விருட்சத்தை நீக்கப்போட்டதால்‌ உடலுக்குரிய 
மரணம்‌ தொடங்கிற்று (ஆதி. 3:22, 23). தேவன்‌ ஆதாமிடத்தில்‌, “நீ பூமியி 
லிருந்து எடுக்கப்பட்டபடியால்‌, நீ பூமிக்குத்‌ திரும்பு(வாய்‌)” என்று கூறினார்‌ 
(அதி. 3:19). 

“சாகவே சாவாய்‌” (ஆதி. 2:17) என்று தேவன்‌ ஆதாம்‌ மற்றும்‌ ஏவாள்‌ 
ஆகியோருக்குக்‌ கொடுத்த வாக்குத்தத்தம்‌ அவர்களின்‌ எல்லா 
சந்ததிகளுக்கும்‌ உண்மையாயிற்று. நாம்‌, “அன்றியும்‌, ஒரே தரம்‌ மரிப்பதும்‌, 
... மனுஷருக்கு நியமிக்கப்பட்டிருக்றெப்டியே” என்று வாசித்தாலும்‌ (எபி. 
9:27), இந்த சத்தியத்தை அறிவதற்கு தெய்வீக ஆதாரமூலத்திலிருந்து 
வெளிப்படுத்துதல்‌ நமக்குத்‌ தேவைப்படுவதில்லை. முதல்‌ மரணத்தில்‌ 
இருந்து (ஆபேலின்‌ மரணம்‌; அதி. 4:8) இப்போது வரையிலும்‌, மரணம்‌ 
என்பது எல்லாருடைய முடிவாகவும்‌ எதிர்பார்க்கப்பட்டுள்ளது. 
வானத்திற்கு நேரடியாக எடுத்துக்கொள்ளப்பட்ட ஏனோக்‌ (அதி. 5:24; எபி. 
11:5) மற்றும்‌ எலியா (2 இரா. 2:11) ஆகியோர்‌ மாத்திரமே இதற்கு 
விதிவிலக்காக உள்ளனர்‌. 
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நாம்‌ அறியும்‌ ஆர்வம்‌ உள்ளவர்களாய்‌ இருப்பதால்‌, “நாம்‌ மரிக்கும்‌ 
போது என்ன நடக்கிறது? உடலின்‌ மரணத்திற்குப்‌ பின்பும்‌ பிழைத்திருக்கும்‌ 
பகுதியொன்று நம்‌ வடிவமைப்பில்‌ ஏதேனும்‌ உள்ளதா? அதன்பின்பு நாம்‌ 
எவ்வாறு இருப்போம்‌? மரணத்தின்‌ கதவுக்கு அப்பால்‌ இன்னொரு 
வட்டாரத்திற்கு இன்னொரு இருப்பிற்கு நாம்‌ பிரவேசிப்போமா? அப்படி 
யென்றால்‌ அந்த இருப்பு எதைப்போன்று இருக்கும்‌?” என்று கேட்பது 
நமக்கு இயல்பானதாகவே உள்ளது. 


நமது அழியும்‌ தன்மை 

அழியாமையைக்‌ கொண்டுள்ள பிதாவாகிய தேவன்‌, குமாரனாகிய 
தேவன்‌ மற்றும்‌ பரிசுத்த ஆவியானவராகிய தேவன்‌ (1 தீமோ. 6:15, 16; 
1:172ஐயும்‌ காணவும்‌) ஆகியோருக்கு நேர்மாறாக நாம்‌ அழியக்கூடியவர்‌ 
களாக இருக்கின்றோம்‌ என்று வேதாகமம்‌ போதிக்கிறது. 744712109 என்ற 
கிரேக்க வார்த்தையினால்‌ வெளிப்படுத்தப்படுகின்ற நமது அழியும்‌ தன்மை 
யைப்‌ பற்றிய பின்வரும்‌ குறிப்புகளைக்‌ கவனியுங்கள்‌: (1) “சாவுக்கேதுவான 
உங்கள்‌ சரீரத்தில்‌ பாவம்‌ ஆளாதிருப்பதாக” (ரோமர்‌ 6:12); (2) கிறிஸ்து, 
“சாவுக்கேதுவான உங்கள்‌ சரீரங்களையும்‌ உயிர்ப்பிப்பார்‌” (ரோமர்‌ 8:11); 
(3) “சாவுக்கேதுவாகிய இது சாவாமையையும்‌ தரித்துக்‌ கொள்ள வேண்டும்‌” 
(1 கொரி.15:58); (4) காவுக்கேதுவாகயெ இது சாவாமையையும்‌ தரித்துக்‌ 
கொள்ளும்போது (1 கொரி. 15:54); (5) “சாவுக்கினமான ... மாம்சத்திலே” 
(2 கொரி. 4:11); மற்றும்‌ (6) “மரணமானது ஜீவனாலே விழுங்கப்படு 
வதற்காக?” (2 கொரி. 5:4). இந்தக்‌ குறிப்புகள்‌ ஒவ்வொன்றிலும்‌ 
சாய்வெழுத்துக்களில்‌ உள்ள “சாவுக்கேதுவான” அல்லது “சாவுக்கினமான” 
அல்லது “மரணம்‌” என்ற வார்த்தைகள்‌ மனிதனின்‌ மாம்சமான பாகமான 
உடலை மறைமுகமாய்க்‌ குறிப்பிடுகின்றன. 1 கொரிந்தியர்‌ 15:53, 54ல்‌ 
கூறப்படவில்லை என்றாலும்‌, சந்தர்ப்பப்‌ பொருளில்‌ காணும்போது, உடல்‌ 
என்பது “மரணத்திற்கு ஏதுவானது” மற்றும்‌ அழியக்கூடியது” என்றே பவுல்‌ 
குறிப்பிட்டார்‌ என்பது கெளிவாகிறது. முன்னதாக அவர்‌, “அழிவுள்ளதாய்‌ 
விதைக்கப்படும்‌, அழிவில்லாததாய்‌ எழுந்திருக்கும்‌” (1 கொரி. 15:42ஆ) 
என்றும்‌, “ஜென்ம சரீரம்‌ விதைக்கப்படும்‌, ஆவிக்குரிய சரீரம்‌ எழுந்திருக்‌ 
கும்‌” (1 கொரி. 15:44௮அ) என்றும்‌ குறிப்பிட்டிருந்தார்‌. 

உயிர்த்தெழுப்பப்பட்ட நமது உடல்கள்‌ அழியாமையுடையவைகளா 
யிருக்கும்‌ (1 கொரி. 15:58, 54), இது அவைகள்‌ தற்போதைய நிலையில்‌ 
அழியும்‌ தன்மை கொண்டுள்ளன என்பதை மறைமுகமாக உணர்த்துறெது. 





நமது தற்போதைய உள்ளான மனுஷன்‌ அல்ல ஆனால்‌ நமது தற்போதைய 
உடல்களே அழியுந்தன்மையுடையது என்று வேதாகமம்‌ குறிப்பிடுறெது. 


நமது வடிவமைப்பு 
நமது வடிவமைப்பு பற்றிய நமது எண்ணப்போக்கு, நாம்‌ மரிக்கும்‌ 
போது என்ன நடக்கும்‌ என்பது பற்றிய நமது முடிவின்மீது வழக்கமாகச்‌ 
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செல்வாக்குச்‌ செலுத்துகிறது. நமது உடல்கள்தான்‌ நம்முடைய எல்லாமும்‌ 
என்று நாம்‌ நம்பினால்‌, மரணம்‌ என்பது குறைந்தபட்சம்‌ அந்த வேளையில்‌ 
நமது இருப்பின்‌ முடிவு என்று நாம்‌ நம்பலாம்‌. இதற்கு மறுபுறத்தில்‌, நமது 
உடல்கள்‌ என்பவை நமது வடிவமைப்பின்‌ ஒரு பாகம்தான்‌ என்று நாம்‌ 
நம்பினால்‌, நமது உடல்கள்‌ மரித்த பின்னும்கூட நாம்‌ ஏதோ ஒரு வடிவில்‌ 
இருக்கக்‌ கொடருகின்றோம்‌ என்று நாம்‌ நம்பலாம்‌. 

நாம்‌ இருக்கின்ற வகையில்‌ தேவன்‌ நம்மைப்‌ படைத்தார்‌: “தேவன்‌ 
தம்முடைய சாயலாக மனுஷனைச்‌ சிருஷ்டித்தார்‌ ...” (அதி. 1:27). நாம்‌ 
உடலாக மாத்திரம்‌ இருக்கின்றோம்‌ மற்றும்‌ அந்த உடல்‌ தேவனுடைய 
சாயலில்‌ உருவாக்கப்பட்டது என்றால்‌, நாம்‌ ஏதோ சில வகையில்‌ உடல்‌ 
ரீதியாகத்‌ தேவனுக்கு ஒப்பாக இருப்போம்‌. விஷயம்‌ இப்படியிருக்கு 
மென்றால்‌, தேவன்‌ பெண்ணைப்‌ போல்‌ இருக்கின்றாரா அல்லது 
ஆணைப்போல்‌ இருக்கின்றாரா? ஆவியாயிருக்கின்ற தேவன்‌ (யோவா. 
4:24), இந்த கிரகத்தில்‌ நாம்‌ வாழ்வதற்கு அவசியமானவைகளாக நாம்‌ 
கொண்டுள்ள வாய்‌, பற்கள்‌, வயிறு, கால்கள்‌ மற்றும்‌ அதே இயல்பான 
உடல்‌ ஒன்றைக்‌ கொண்டுள்ளாரா? 

உடலைப்‌ பற்றிப்‌ பவுல்‌, “மேலும்‌ மண்ணானவனுடைய சாயலை நாம்‌ 
அணிந்திருக்கிறதுபோல, வானவருடைய சாயலையும்‌ அணிந்துகொள் 
வோம்‌” என்று எழுதினார்‌ (1 கொரி. 15:49). நமது உடல்கள்‌ இப்போது 
மண்ணுக்குரிய சாயலைக்‌ கொண்டிருந்து, பிற்பாடு வானவருக்குரிய 
சாயலைக்‌ கொண்டிருக்கும்‌ என்றால்‌, அவை இப்போது வானவருக்குரிய 
சாயலைக்‌ கொண்டிருப்பதில்லை என்றாகிறது. நாம்‌ உயிர்ப்பிக்கப்படும்‌ 
போது வானவருக்குரிய சாயலைக்‌ கொண்டிருப்போம்‌. தேவன்‌ தமது 
சாயலாக மனிதனைப்‌ படைத்தபோது, இந்த உடலானது அவரது சாயலில்‌ 
படைக்கப்‌ படவில்லை; மாறாக, நாம்‌ ஏற்கனவே “வானவருக்குரிய 
சாயலைக்‌ கொண்டிருந்தோம்‌.” தேவன்‌ ஆவியாயிருப்பதால்‌, மனிதனின்‌ 
ஆவிதான்‌ தேவனுடைய சாயலைக்‌ கொண்டதாக இருக்கவேண்டும்‌. இது, 
ஓவ்வொரு நபரும்‌ ஒரு ஆவியைக்‌ கொண்டுள்ளார்‌ மற்றும்‌ அந்த ஆவி 
குன்னைப்‌ படைத்த தேவனின்‌ சாயலைக்‌ கொண்டுள்ளது என்று கருத்துத்‌ 
தெரிவிக்கிறது. 

பவுல்‌ நம்மை, சரீரம்‌, ஆத்துமா மற்றும்‌ ஆவி என்பதாக விவரித்தார்‌ 
(1 தெச. 5:23). தேவனுடைய வசனமானது ஆத்துமாவையும்‌, ஆவியையும்‌, 
கணுக்களையும்‌ பிரிக்கத்தக்கதாக உள்ளது (எபி. 4:12). இவைகள்‌ பிரிக்கப்‌ 
படக்கூடுமென்றால்‌, இவைகள்‌ ஒரே மாதிரியானவைகளாக இராது. 

இந்தக்‌ காரணத்தினால்‌, நாம்‌ மூன்று பகுதிகளால்‌ வடிவமைக்கப்பட்ட 
“மும்மையான ஜீவிகளாய்‌” [*““tரichotomous”] இருக்கின்றோம்‌ என்று நாம்‌ 
முடிவு செய்தாக வேண்டும்‌. பிதா, குமாரன்‌ மற்றும்‌ பரிசுத்த ஆவியானவர்‌ 
ஆகியோர்‌ (மத்‌. 28:19) ஒரே தேவனில்‌ உள்ளடங்கியிருப்பதுபோலவே 
(யோவா. 10:30), சரீரம்‌, ஆத்துமா, மற்றும்‌ ஆவி என்ற மூன்றும்‌ ஒரு 
ஜீவியாக, முழுமையான வடிவமைப்பாக உள்ளடங்கி இருக்கின்றன. 

சில வேளைகளில்‌ நாம்‌ ஆத்துமா மற்றும்‌ ஆவி ஆகியவற்றிற்கு 
இடையில்‌ ஒரு வித்தியாசத்தைத்‌ தரவழைப்பதில்‌ சிரமப்படுகன்றோம்‌. 
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இருப்பினும்‌, இது வேறுபாடு எதுவும்‌ நிலவுவதில்லை என்று அர்த்தப்‌ 
படுத்துவதில்லை. சிலர்‌, நமது உடல்களில்‌ வாசம்‌ செய்கின்ற ஆத்துமா என்று 
ஒன்றை நாம்‌ பெற்றிருப்பதில்லை, ஆனால்‌ “ஆத்துமா” என்பது - சுவாசம்‌ 
அல்லது உயிர்சக்தி என்ற ஆவியையும்‌ உடலையும்‌ கொண்டுள்ளதான - 
முழுமையான நபராக உள்ளது என்று முடிவு செய்துள்ளனர்‌. 

இவ்விஷயம்‌ “ஆத்துமா” என்று மொழிபெயர்க்கப்படுகிற வார்த்தைகள்‌ 
பொதுவாக வாழ்வை அல்லது நம்‌ வாழ்வைக்‌ குறிக்கின்றன என்ற 
உண்மையால்‌ குழப்பம்‌ அடைவிக்கப்பட்டுள்ளது. ஜீவனுள்ளவைகள்‌ 
என்பது, விலங்குகள்‌ (“ஜீவ ஜந்துக்கள்‌”; ஆதி. 1:20, 21, 24), மனிதன்‌ 
(“ஜீவாத்துமா”; அதி. 2:7), மற்றும்‌ உள்ளான மனுஷன்‌ (“என்‌ ஆத்துமா,” 
“அவளது ஆத்துமா,” “உன்‌ ஆத்துமா,” “அவனது ஆத்துமா”; ஆதி. 27:4; 35:18; 
லேவி. 16:29; லூக்‌. 12:20; நியா. 16:16) ஆகியவற்றை உள்ளடக்குகிறது. 
1 ” என்பது காற்று, ஆவி அல்லது சுவாசம்‌ என்ற காணப்படாத சக்தி 
என்று அர்த்தப்படுவதால்‌ இன்னொரு சிக்கல்‌ எழுகிறது. 





மனிதனின்‌ மும்மடங்கு வடிவமைப்பு 


சரீரம்‌ 

உடல்‌ என்பது நமது வடிவமைப்பில்‌ அழியக்கூடிய பாகமாக உள்ளது, 
இது “சாவுக்கேதுவான சரீரம்‌” (ரோமர்‌ 6:12), “சாவுக்னெமான மாம்சம்‌” 
(2 கொரி. 4:11), “புறம்பான மனுஷன்‌” (2 கொரி. 4:16), மற்றும்‌ “பூமிக்குரிய 
கூடாரம்‌” (2 கொரி. 5:1) என்று குறிப்பிடப்பட்டுள்ளது. 

நமது உடல்கள்‌ நாம்‌ வாழுகின்ற மாம்சமாகிய பூமிக்குரிய வீடாக 
உள்ளது. இவற்றின்‌ மூலம்‌ நாம்‌ நமது சரீரப்பிரகாரமான இருப்பைக்‌ 
கொண்டுள்ளோம்‌. 
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ஆத்துமா 

“அத்துமா” என்று மொழிபெயர்க்கப்பட்டுள்ள ஈசறhesh என்ற எபிரெய 
வார்த்தையும்‌, ற5ஙce என்ற கிரேக்க வார்த்தையும்‌, மாறுபட்ட அர்த்தங்‌ 
களைக்‌ கொண்டிருக்கலாம்‌. இவைகள்‌ எவ்வாறு மொழிபெயர்க்கப்பட 
வேண்டும்‌ என்பகைச்‌ சந்தர்ப்பப்‌ பொருள்‌ மாத்திரமே தீர்மானிக்க 
முடியும்‌. 1877 வேதாகமம்‌, 18/27 என்ற வார்த்தையை இருபத்தொன்பது 
மாறுபட்ட வகைமுறைகளில்‌ மொழிபெயர்த்துள்ளது. Nephesh என்பதற்குச்‌ 
சமமான ற5யh௪ என்ற கிரேக்க வார்த்தையும்‌ 1877 வேதாகமத்தில்‌ பல்வேறு 
வகைகளில்‌ மொழிபெயர்க்கப்பட்டுள்ளது. 

“அத்துமா” என்று மொழிபெயர்க்கப்பட்டுள்ள சொற்றொடர்கள்‌ 
முழுமையான தனிநபர்‌ (1 பேது. 3:20) என்பது போன்ற தனிச்சிறந்த 
குறிப்பாகப்‌ பயன்படுத்தப்பட்டுள்ளன. இகே சொற்றொடர்கள்‌ ஜீவனை 
(மத்‌. 2:20; 6:25) அல்லது உள்ளான மனுஷனை (மத்‌. 10:28) - உணர்வுகள்‌ 
(மாற்‌. 14:24; யோவா. 12:27), பகுத்தறிவு (லூக்‌. 12:19), மற்றும்‌ ஆராதனை 
லூக்‌. 1:46) உட்பட - அதன்‌ ஆவிக்குரிய பணிகளுடன்‌, குறிப்பிடக்கூடும்‌. 
தேவன்‌ கூடத்‌ தமது ஆத்துமாவைக்‌ குறிப்பிடுகின்றார்‌ (மத்‌. 12:18; எபி. 
10:38). 


ஆவி 

வேதாகமத்தில்‌, Ch என்ற எபிரெய வார்த்தையும்‌, றாயா என்ற 
கிரேக்க வார்த்தையும்‌ மிகவும்‌ அடிக்கடி “ஆவி” என்று மொழிபெயர்க்கப்‌ 
பட்டுள்ளன, இது உடல்‌ சாராததாகக்‌ காணப்படுகிற காற்று (ஆதி. 8:1; 
யோவா. 3:8), சுவாசம்‌ (ஆதி. 6:17), ஆவிக்குரிய ஜீவிகள்‌ (௪௧. 6:5; யோவா. 
4:24; எபி. 1:14), உள்ளான பண்புகள்‌ (யாத்‌. 28:3; 1 கொரி. 4:21), அல்லது 
மனித ஆவிகள்‌ (ஆதி. 45:27; 1 கொரி. 2:11) என்பதைக்‌ குறிக்கிறது. 

ஆவி என்பது ஆத்துமாவிலிருந்து வித்தியாசமானதாக உள்ளது. 
“ஆத்துமா?” என்ற சொற்றொடர்‌ (உடல்‌ மற்றும்‌ ஆவி உட்பட) 
முழுமையான நபரை, வாழ்வை அல்லது உள்ளான மனுஷனைக்‌ (உடல்‌ 
என்ற புறம்பான மனுஷனுக்கு நேரெதிராக; 2 கொரி. 4:16) 
குறிப்பிடக்கூடும்‌. ஆவி என்பது ஒரு நபரின்‌ தனிச்‌ சிறப்பான வகையில்‌ 
இயல்பான உடலிலிருந்து வேறானதாக தேவனுடைய உடல்‌ சாரா 
வடிவமைப்புப்‌ போன்ற பகுஇயாக நமக்குள்‌ இருக்கிறது (யோவா. 4:24), 
இது நாம்‌ கர்ப்பத்தில்‌ உருவானபோது தேவனால்‌ தரப்பட்டது (பிர. 12:7; 
சக. 12:1; எபி. 12:9). 

நமது உடல்கள்‌ என்பவை, உலகம்‌ சார்ந்த, நமக்குள்‌ இருக்கும்‌ 
விலங்கின்‌ பகுதியாக, பூமிக்குரிய நிலையில்‌ நமது அடையாளத்துவமாக 
உள்ளது. “ஆத்துமா” என்பது வழக்கமாக, உடலில்‌ வாழ்கின்ற மனிதனை 
அர்த்தப்படுத்துகிறது: “நீங்கள்‌” அல்லது “நான்‌.” நாம்‌ மாம்சத்தில்‌ 
இருக்கும்போது, நமது உடல்கள்‌ நமது பூமிக்குரிய வீடுகளாக உள்ளன. 
உயிருள்ள ஆத்துமா ஒவ்வொன்றும்‌ உலகம்‌ சார்ந்த பகுதியான உடல்‌ 





ஒன்றை, மற்றும்‌ காணப்படாத, உடல்சாராத, மனித வடிவமைப்பில்‌ 
தேவனுடைய சாயலான ஆவி ஒன்றைக்‌ கொண்டுள்ளன(ர்‌). உடலை 
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மாத்திரம்‌ நாம்‌ குறிப்பிட்டால்‌, நாம்‌ ஆத்துமாவையும்‌ ஆவியையும்‌ பற்றிப்‌ 
பேசுவதில்லை. ஆவியைப்‌ பற்றி நாம்‌ குறிப்பிட்டால்‌, நாம்‌ உடலைப்‌ பற்றி 
பேசுவதில்லை. ஆத்துமாவைப்‌ பற்றி நாம்‌ குறிப்பிட்டால்‌, நாம்‌ முழுமை 
யாக “உங்களை” அல்லது “என்னை” - உடலில்‌ வாழ்கின்ற உள்ளான மனு 
ஷனை (2 கொரி. 4:16) - அர்த்தப்படுத்தக்‌ கூடும்‌. ஒவ்வொரு நபருக்கும்‌ 
ஒரு உடல்‌ இருக்கிறது, ஆனால்‌ நாம்‌ வெறும்‌ உடல்கள்‌ மாத்திரமல்ல, நம்‌ 
ஒவ்வொருவருக்கும்‌ ஒரு ஆவி இருக்கிறது, ஆனால்‌ நாம்‌ ஆவிகளுக்கு 
அதிகமானவர்களாய்‌ இருக்கிறோம்‌. நாம்‌ ஆத்துமாக்கள்‌, வாழ்கின்ற 
உயிர்ப்பொருள்கள்‌ என்று அமைக்கப்படக்‌ கூடும்‌ அல்லது உலகம்‌ சார்ந்த 
உடலுக்குள்‌ இருக்கும்‌ உயிர்ப்பொருளான ஆத்துமாவைக்‌ கொண்டுள்ளவர்‌ 
கள்‌ என்று கூறப்படக்கூடும்‌. 


முடிவுரை 

மனித வடிவமைப்பு என்பது மூன்று பகுதிகளை உள்ளடக்கி 
யிருக்கிறது: சரீரம்‌, ஆத்துமா மற்றும்‌ ஆவி. இதன்‌ காரணமாக, உடலின்‌ 
மரணம்‌ என்பது நமக்குள்‌ இருக்கிற ஆத்துமா மற்றும்‌ ஆவி ஆகியவற்றின்‌ 
மரணமாயிராது. மரணத்தின்போது நமது உடல்ரீதியான செயல்கள்‌ ஒழிந்து 
போகும்‌, ஆனால்‌ ஆத்துமாவும்‌ ஆவியும்‌ உடலுக்கு வெளியே தொடர்ந்து 
இருக்கும்‌. 
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KJV வேதாகமத்தில்‌ 77/77/7757 மற்றும்‌ PSUCHE என்ற 
வார்த்தைகளின்‌ பல்வேறு மொழிபெயர்ப்புகள்‌ 


மூலம்‌ மொழிபெயர்ப்பு எத்தனை முறை உதாரணம்‌ 
வருகிறது 


1. nephesh (Hebrew) “soul” ஆதி. 2:7 
“life” ஆதி. 9:4 
“mind” ஆதி. 23:8 
“heart” யாத்‌. 23:9 
“person” ஆதி. 14:21 
“self” லேவி. 11:43 
“creature” ஆதி. 1:21 
“body” லேவி. 21:11 
“desire” பிற. 6:9 
“pleasure” உபா. 23:24 
“will” சங்‌. 27:12 
"lust” யாத்‌. 15:9 


2. psuche (Greek) “soul” மத்‌. 10:28 
“life” மத்‌. 2:20 
“mind” 3 அப்‌. 14:2 
“heart” எபே. 6:6 
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2 
மரணத்தின்போது என்ன 
நடக்கிறது? 


“இவ்விதமாய்‌ மண்ணானது தான்‌ முன்னிருந்த பூமிக்குத்‌ திரும்பி, ஆவி 
தன்னைத்‌ தந்த தேவனிடத்திற்கு மறுபடியும்‌ (போகிறது) (பிரசங்க 12:2). 





ஒரு நபர்‌ மரிக்கும்போது, அவரது சரீரம்‌, ஆத்துமா மற்றும்‌ ஆவி 
ஆகியவற்றிற்கு என்ன நடக்கிறது? உடல்‌ மரித்த பின்பு ஆத்துமாவும்‌ 
ஆவியும்‌ இருக்கின்றனவா? மரணத்திற்குப்‌ பின்பும்‌ நாம்‌ வாழ்கின்றோம்‌ 
என்பதில்‌ கருத்தறிவு ஏதேனும்‌ இருக்கிறதா? வேதாகமம்‌, “ஆவியில்லாத 
சரீரம்‌ செத்ததாயிருக்றெது” (யாக்‌. 2:26) என்று கூறினாலும்‌, அது 
சரீரமில்லாத அவி செத்ததாயிருக்றெது என்று கூறுவதில்லை. மரணத்திற்குப்‌ 
பின்பு நாம்‌ தொடர்ந்து வாழ்வைக்‌ கொண்டுள்ளோம்‌ என்று இயேசு 





சுட்டிக்காண்பித்தார்‌: “நான்‌ ஆபிரகாமின்‌ தேவனும்‌, ஈசாக்கின்‌ தேவனும்‌, 
யாக்கோபின்‌ தேவனுமாயிருக்கிறேன்‌ என்று தேவனால்‌ உங்களுக்கு 
உரைக்கப்பட்டிருக்கிறதை நீங்கள்‌ வாசிக்கவில்லையா? தேவன்‌ 
மரித்தோருக்குத்‌ தேவனாயிராமல்‌, ஜீவனுள்ளோர்களுக்குத்‌ தேவனாயிருக்‌ 
கிறார்‌” (மத்‌. 22:31, 32). தேவன்‌ முற்பிதாக்களின்‌ தேவனாகவும்‌, 
மரித்கோருக்குத்‌ தேவனாயிராமல்‌ ஜீவனுள்ளோருக்குத்‌ தேவனாகவும்‌ 
இருந்தார்‌ என்றால்‌, ஏதோ சில கருத்தறிவில்‌ மரணத்திற்குப்‌ பின்பு 
வேதாகமத்தின்‌ இந்தப்‌ பாத்திரங்கள்‌ உயிருடன்‌ இருந்தனர்‌. 

மோசேயும்‌ எலியாவும்‌ நீண்ட காலத்திற்கு முன்பே மரித்திருந்தாலும்‌, 
அவர்கள்‌ மறுரூப மலையில்‌ இயேசுவுடன்‌ தோற்றம்‌ அளித்தார்கள்‌ (மத்‌. 
17:1-4). லூக்கா 16:19-30ல்‌, மரணத்திற்குப்‌ பின்பும்‌ ஆபிரகாம்‌, லாசரு 
மற்றும்‌ ஐசுவரியவான்‌ ஆகியோர்‌ ஜீவனும்‌ உணர்வும்‌ கொண்டிருந்தனர்‌ 
என்று இயேசு சித்தரித்தார்‌. பவுல்‌ மூன்றாம்‌ வானத்திற்கு எடுத்துக்‌ 
கொள்ளப்பட்ட போது (2 கொரி. 12:2-4) அவர்‌ தமது சரீரத்திற்குப்‌ புறம்பே 
இருந்திருக்கலாம்‌, இது நாம்‌ நமது சரீரங்களுக்குப்‌ புறம்பே இருக்க முடியும்‌ 
என்று அர்த்தப்படுத்தலாம்‌. பவுல்‌, தாம்‌ “இந்தத்‌ தேகத்தை விட்டுக்‌ 
குடிபோக” விரும்பியதாக எழுதினார்‌ (2 கொரி. 5:8), இது நாம்‌ நமது 
சரீரங்களுக்குப்‌ புறம்பே உயிர்‌ வாழ முடியும்‌ என்பதைச்‌ சுட்டிக்‌ 
காண்பிக்கிறது. 





மரணமும்‌ பெளதீக சரீரமும்‌ 
நம்முடைய கருத்தரிப்பின்போது, தேவன்‌ நமது சரீரங்களில்‌ நமது 
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ஆவிகளை வைத்தார்‌ (பிர. 12:7; ௪௧. 12:1). ஆவியானது உலகம்‌ சார்ந்த 
உடலுடன்‌ ஓன்றாக இணையும்‌ செயலானது உடலுக்கு உயிரைக்‌ 
கொடுக்கிறது. ஆத்துமாவும்‌ ஆவியும்‌ உடலில்‌ இருக்கின்ற வரைக்கும்‌, அது 
(உடல்‌) உயிரைக்‌ கொண்டுள்ளது (1 இரா. 17:21, 22; யாக்‌. 2:26). 

மரணம்‌ என்பது உடலின்‌ இருப்பை முடிப்பதில்லை, ஆனால்‌ அது 
அந்த உடலின்‌ உயிர்‌ வாழ்வை முடித்து வைக்கிறது. தைலமிடப்படா 
விட்டால்‌, ஒரு உடலானது மரணத்தின்போது சிதைவடையத்‌ தொடங்கி, 
கடைசியில்‌ பூமிக்குத்‌ இரும்புகிறது (ஆதி. 3:19; பிர. 12:7). உயிர்‌ என்பது 
உடலுக்கு இயல்பான பலத்தையும்‌ உடல்ரீதியான செயல்பாடுகளையும்‌ 
கொடுக்கிறது. மரணத்தில்‌ அகன்‌ (உடலின்‌) இயல்பான, மதிநுட்பம்‌ சார்ந்த, 
மற்றும்‌ உணர்வுரீதியான செயல்கள்‌ யாவும்‌ ஒழிகின்றன. சரீர மரணம்‌ 
என்பது சரீரம்‌ செய்யக்கூடிய மகிழ்வான மற்றும்‌ மகிழ்வற்ற ஒவ்வொரு 
செயலையும்‌ ஒழித்துப்‌ போடுதலை கொண்டு வருகிறது. 





“ஜீவன்‌” (206) என்பது பின்வருபவுற்றை விவரிக்கப்‌ பயன்படுத்தப்‌ 
படுகிறது: 

1. பெளதீக வாழ்வு (அப்‌. 17:25). 

2. வாழ்வதற்கு மெய்யான வழி (லூக்‌. 12:15; ரோமர்‌ 6:4; 8:6, 10; 
கலா. 2:20; 1 பேது. 3:10; 2 பேது. 1:3 ஆகியவற்றைக்‌ காணவும்‌). 

3. ஆவிக்குரிய வாழ்வு (யோவா. 10:10; 1 யோவா. 5:12), இது ஒரு 
புதிய பிறப்பினால்‌ கொண்டுவரப்படுகிறது மற்றும்‌ இது 
மரணத்தினால்‌ பாதிக்கப்படுவதில்லையாகையால்‌ நித்தியமானது 
என்று கருதப்படுகிறது. 

4. எதிர்கால வாழ்வு (மத்‌. 7:14; 18:8, 9; மாற்‌. 10:30; யோவா. 5:29). 

5. ஜீவனுக்கு ஆதாரமூலமாகிய இயேசு (யோவா. 1:4; 14). 


“மரணம்‌” (thanatos) என்பது பின்வரும்‌ கருத்துக்களில்‌ பயன்படுத்தப்‌ 

படுகிறது: 

1. பெளதீக மரணம்‌ (மகத்‌. 20:18; லூக்‌. 2:26). 

2. துன்மார்க்கமாக வாழுதல்‌ (ரோமர்‌ 8:6; 1 தீமோ. 5:6. 

3. ஆவிக்குரிய வகையில்‌ பாவத்தில்‌ மரித்திருத்தல்‌ (கொலோ. 2:13) 
மற்றும்‌ தேவனிடமிருந்து பிரிந்திருத்தல்‌ (ஏசா. 59:1, 2; எபே. 
2:11-13), கெட்ட குமாரன்‌ அவனுடைய தகப்பனிடமிருந்து 
பிரிந்து, மரித்தவனாகக்‌ கருதப்பட்டதுபோல (லூக்‌. 15:24). 

4. பாவம்‌ நிறைந்த வாழ்விற்கு இனியும்‌ நாம்‌ பிழைத்திருப்பதில்லை 
யாதலால்‌, பாவத்திற்கு ஆவிக்குரிய முறையில்‌ மரித்திருத்தல்‌ 
(ரோமர்‌ 6:1-6). 

5. அக்கினிக்‌ கடலில்‌ பங்கடைறெ இரண்டாம்‌ மரணம்‌ (வெளி. 
2:11; 20:14). 
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பிலிப்பியர்‌ 1:20ல்‌, பெளதீக வாழ்வும்‌ மரணமும்‌ ஒன்றுக்கு 
இன்னொன்று நேரெதிராக ஓப்பிடப்பட்டுள்ளன. இவ்விரண்டையும்‌ நாம்‌ 
ஒரே வேளையில்‌ கொண்டிருக்க இயலாது. நாம்‌ கருவில்‌ உருவாக்கப்பட்ட 
போது, நமக்கு உடல்‌ ரீதியான வாழ்வு தரப்படுகிறது. மரணத்தின்‌ மூலம்‌ 
நாம்‌ இந்த உலகத்தைவிட்டுக்‌ கடந்து செல்லுகின்றோம்‌. 

மரணம்‌ என்பது பாவத்தின்‌ விளைவாக உள்ளது (ரோமர்‌ 5:12). 
பிசாசானவன்‌, கொலைபாதகனாக இருக்கின்றான்‌ (யோவா. 8:44), பாவம்‌ 
செய்யும்படி நம்மை இவன்‌ தூண்டுவகன்‌ மூலம்‌ மரணத்தின்மீது அதிகாரம்‌ 
கொண்டுள்ளான்‌. இயேசு கிறிஸ்து, “மரணத்துக்கு அதிகாரியாக 
பிசாசானவனைக்‌ தமது மரணத்தினாலே அழிக்கும்படிக்கு” வந்தார்‌ (எபி. 
2:14; 1 தெச. 3:5; 2 தீமோ. 2:26ஐயும்‌ காணவும்‌). பாவத்தின்‌ மூலமாக 
மரணம்‌ என்பது பிசாசின்‌ கிரியையாக உள்ளது, நீதியின்‌ மூலமாக ஜீவன்‌ 
என்பது இயேசுவின்‌ ஊழியமாக உள்ளது (ரோமர்‌ 5:17). 


மரணத்தின்போது ஆத்துமாவும்‌ ஆவியும்‌ 

சரீரம்‌ மரிக்கன்றபோது ஆத்துமாவும்‌ ஆவியும்‌ மரிக்ன்றனவா? நாம்‌ 
மரணத்திற்குப்‌ பின்பு தொடர்ந்து வாழ்கின்றோமா? இயேசு, “ஆத்துமா 
வைக்‌ கொல்ல வல்லவர்களாயிராமல்‌, சரீரத்தை மாத்திரம்‌ கொல்லுறெவர்‌ 
களுக்கு நீங்கள்‌ பயப்பட வேண்டாம்‌, ஆத்துமாவையும்‌ சரீரத்தையும்‌ 
நரகத்திலே அழிக்க வல்லவருக்கே பயப்படுங்கள்‌” என்று உரைத்தார்‌ (மத்‌. 
10:28). ஒருவரால்‌ உடலைக்‌ கொலை செய்தும்‌ ஆத்துமாவைக்‌ கொலை 
செய்ய முடியாது என்றால்‌, உடல்‌ மரித்தாலும்‌ கூட ஆத்துமா வாழக்‌ 
கூடியதாக இருக்க வேண்டும்‌. உடலுக்கு ஏற்படும்‌ மரணம்‌ என்பது 
ஆத்துமாவுக்கு ஏற்படும்‌ மரணம்‌ என்று அர்த்தமாகாது. 

ராகேலின்‌ ஆத்துமா அவளது உடலுடன்‌ சேர்ந்து மரிக்கவில்லை; 
மாறாக அது, அவள்‌ மரித்தபோது அவளது உடலை விட்டுப்‌ பிரிந்தது: 
“மரணகாலத்தில்‌ அவள்‌ ஆத்துமா பிரியும்போது, அவள்‌ அவனுக்கு 
பெனொனி என்று பேரிட்டாள்‌. அவன்‌ தகப்பனே, அவனுக்கு பென்யமீன்‌ 
என்று பேரிட்டான்‌” (அதி. 35:18) ஒருவர்‌ மரிக்கின்றபோது ஆத்துமா 
உடலைவிட்டுப்‌ பிரிகிறது. 











ஒரு விதவையின்‌ மகன்‌ உயிர்ப்பிக்கப்பட்டபோது, அவனது ஆத்துமா 
இரும்பி வந்தது. அவனது உயிரை மீண்டும்‌ கொடுப்பதற்காக எலியா, 
“அந்தப்‌ பிள்ளையின்மேல்‌ மூன்றுதரம்‌ குப்புற விழுந்து: என்‌ தேவனாகிய 
கர்த்தாவே, இந்தப்‌ பிள்ளையின்‌ ஆத்துமா அவனுக்குள்‌ திரும்பி வரப்‌ 
பண்ணும்‌ என்று கர்த்தரை நோக்கி விண்ணப்பம்‌ பண்ணினான்‌. கர்த்தர்‌ 
எலியாவின்‌ சத்தத்தைக்‌ கேட்டார்‌. பிள்ளையினுடைய ஆத்துமா அவனுள்‌ 
திரும்பிவந்தது, அவன்‌ பிழைத்தான்‌” (1 இரா. 17:21, 22). மரணத்தின்போது 
அந்தப்‌ பிள்ளையின்‌ ஆத்துமா பிரிந்து சென்றிருக்க வேண்டும்‌, இல்லை 
யென்றால்‌ அது அவனுக்குள்‌ மீண்டும்‌ வந்திருக்க முடியாது. மரணத்தின்‌ 
போது ஆத்துமா உடலை விட்டுப்‌ பிரிந்து செல்லுகிறது என்று நாம்‌ மீண்டும்‌ 
முடிவு செய்கின்றோம்‌. 
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எலியா அவனுடைய “ஆத்துமாவை” எடுத்துக்‌ கொள்ளும்படி 
தேவனிடம்‌ கேட்டுக்‌ கொண்டான்‌ (1 இரா. 19:4). மீண்டுமாக, மரணத்தின்‌ 
போது, ஆத்துமா உடலை விட்டுப்‌ பிரிகிறது என்று நாம்‌ காண்கிறோம்‌. 

சங்கீதம்‌ 16:8-11ல்‌ தாவீதின்‌ தீர்க்கதரிசனத்தின்‌ நிறைவேற்றமாக, 
இயேசுவின்‌ சரீரம்‌ சிதைவடையாது இருந்தது மற்றும்‌ அவரது ஆத்துமா 
பாதாளத்தில்‌ நிலைச்திராதிருந்தது. பெந்தெகொஸ்தே நாளன்று பேதுரு 
தமது பிரசங்கத்தில்‌, இயேசுவின்‌ உயிர்த்தெழுதலை நிரூபிக்க சங்கதம்‌ 16ஜப்‌ 
பயன்படுத்தினார்‌ (அப்‌. 2:29-31). மரணத்தின்போது அவரது ஆத்துமா 
உடலை விட்டுப்‌ பிரிந்து, பாதாளத்திற்குச்‌ சென்று, அவர்‌ உயிர்ப்பிக்கப்‌ 
பட்டபோது திரும்ப வந்தது. 

“மதியீனனாக? இருந்த ஐசுவரியவானிடத்தில்‌, “உன்‌ ஆத்துமா 
உன்னிடத்திலிருந்து இந்த இராத்திரியிலே எடுத்துக்‌ கொள்ளப்படும்‌” என்று 
கூறப்பட்டது லூக்‌. 12:20). ஆத்துமா எடுத்துக்கொள்ளப்படும்‌, மரணம்‌ 
பின்‌ நிகழும்‌ என்பது இங்கு மறைகருத்தாக உள்ளது. 

உடலில்‌ இருந்து ஆத்துமா பிரிந்து செல்லுகின்றபோது உடல்‌ மரிக்கிறது 
என்று நாம்‌ வேத வாக்கியங்களில்‌ இருந்து முடிவு செய்ய இயலும்‌. உடலை 
விட்டுப்‌ பிரிந்து செல்லும்‌ ஆத்துமா மரிப்பதில்லை. அதுபோலவே, நமது 
ஆவியும்‌ நமது உடல்களை விட்டுப்‌ பிரிந்து சென்று அவற்றிலிருந்து பிரிந்து 
வாழத்தொடர்றெது. 

இயேசு மரித்தபோது அவர்‌, “பிதாவே, உம்முடைய கைகளில்‌ என்‌ 
ஆவியை ஓப்புவிக்கிறேன்‌” என்று கூறி தமது ஆவியைக்‌ தேவனிடத்தில்‌ 
ஓப்புவித்தார்‌ லூக்‌. 23:46). இயேசுவின்‌ உடல்‌ அவர்‌ மரித்த பின்பு சற்று 
நேரம்‌ சிலுவையில்‌ தொங்கிற்று, பின்பு அது அடக்கம்பண்ணப்பட்டது, 
ஆனால்‌ அவரது ஆவி தேவனுடைய பராமரிப்பிற்குள்‌ கடந்து சென்றது. 

நாம்‌ வாழுகையில்‌, நமது உடலின்‌ வலிவுக்கு ஏற்ற வகையில்‌ சுற்றிலும்‌ 
செல்ல நாம்‌ சுயாதீனம்‌ உடையவர்களாய்‌ இருக்கின்றோம்‌. உடலில்‌ 
இருந்து ஆத்துமாவும்‌ ஆவியும்‌ பிரியும்போது, அவைகள்‌ உடல்சார்ந்த இந்த 
இயக்கத்தை இனியும்‌ கொண்டிருப்பதில்லை. அவைகள்‌ தேவனுடைய 
பராமரிப்பை சார்ந்துள்ளன. அவைகள்‌ உயிர்ப்பிக்கப்படும்‌ வரைக்கும்‌ 
அவர்‌ அவற்றைப்‌ பாதாளத்தில்‌ காக்கின்றார்‌. 











முடிவுரை 

“மரணம்‌” மற்றும்‌ “ஜீவன்‌” என்பவை அவற்றின்‌ சந்தர்ப்பப்‌ பொருளின்‌ 

படி புரிந்துகொள்ளப்பட வேண்டிய சொற்றொடர்களாக உள்ளன. நாம்‌ 

மரணத்தின்‌ கதவினூடே கடந்து செல்லுகையில்‌, ஆத்துமாவும்‌ ஆவியும்‌ 
உடலில்‌ இருந்து பிரிந்து உருவமற்ற நிலைக்குள்‌ பிரவேசிக்கன்றன. 
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3 
மரணத்திற்குப்‌ பின்புள்ள 
வாழ்வின்‌ உறுதீப்பாறு 


கறிஸ்துவோ மரித்தோரிலிருந்தெழுந்து, நித்திரையடைந்தவா்சளில்‌ 
முதற்பலனானார்‌” (1 கொரி, 15:20). 


மரணத்திற்குப்‌ பின்பு நடைபெறுகின்றவற்றைச்‌ செயல்விளக்கப்படுத்த 
இயலாது. சிலர்‌ மரித்தோரில்‌ இருந்து உயிர்ப்பிக்கப்பட்டிருப்பினும்‌ 
(வரைவட்டவணையைக்‌ காணவும்‌), இந்த வாழ்வுக்கு வெளியே 
அவர்களின்‌ அனுபவம்‌ தொடர்பான தகவல்‌ எதையும்‌ நாம்‌ கொண்டிருப்ப 
தில்லை. 

நம்மில்‌ பெரும்பாலானவர்கள்‌ தொடர்ந்து வாழ்வதற்கு விரும்புகின்‌ 
றோம்‌. சாலொமோன்‌, “அவர்‌ சகலத்தையும்‌ அதினதின்‌ காலத்திலே 
நேர்த்தியாகச்‌ செய்திருக்கிறார்‌, உலகத்தையும்‌ அவர்கள்‌ உள்ளத்திலே 
வைத்திருக்கிறார்‌, ஆதலால்‌ தேவன்‌ ஆதிமுதல்‌ அந்தம்மட்டும்‌, செய்துவரும்‌ 
கிரியையை மனுஷன்‌ கண்டுபிடியான்‌” என்று கூறினார்‌ (பிர. 3:11). நம்மில்‌ 
பலர்‌ மரணத்திற்குப்‌ பின்பு நமக்கு அன்பானவர்களைக்‌ காண்போம்‌ என்று 





நம்பிக்கையாய்‌ இருக்கின்றோம்‌. நாம்‌ கல்லறைக்கு அப்பால்‌ உள்ள 
வாழ்வை நம்பி எதிர்பார்த்திருக்ன்றோம்‌. மரணம்‌ என்பது மூடப்பட்ட 
கதவாயிருக்க வேண்டும்‌ என்று நாம்‌ விரும்புவதில்லை; எதிர்கால 
இருப்பினுள்‌ கடந்து செல்லும்‌ ஒரு வழியை நாம்‌ விரும்புகின்றோம்‌. 
தத்துவ ஞானிகள்‌, மரணத்திற்குப்‌ பின்பு ஒரு வாழ்வு உண்டு என்பதை 
உறுதிப்படுத்துன்றதாக அல்லது மறுத்துரைக்கின்றதாகத்‌ தாங்கள்‌ 
நம்புகின்ற கருத்துக்களை முன்வைத்துள்ளனர்‌. அவர்களின்‌ முடிவுகளைத்‌ 





குர்க்கவியல்‌ மாத்திரமே சரிபார்த்துவிட முடியாது. நியாயமானதாகக்‌ 
காணப்படுவது உண்மையற்றதாக இருக்கலாம்‌. 

யோபு கேட்ட, “மனுஷன்‌ செக்தபின்‌ பிழைப்பானோ?” (யோபு 14:14) 
என்ற கேள்விக்கு தெய்வீக வெளிப்படுத்துதலினால்‌ மாத்திரமே பதில்‌ 
அளிக்கப்படக்கூடும்‌. தத்துவமும்‌ தர்க்கவியலும்‌, மரணத்திற்குப்‌ பிந்திய 
வாழ்வு பற்றிய அனுபவப்‌ பூர்வமான நிரூபணத்தையோ அல்லது கேள்வி 





கேட்க இயலாத உறுதிப்பாட்டையோ முன்வைக்க இயலாது. தவறற்ற 
வெளிப்படுத்துதல்‌ மாத்திரமே அதைச்‌ செய்ய முடியும்‌. கல்லறைக்கு 
அப்பால்‌ உள்ள வாழ்வின்மீதான விசுவாசத்திற்கான அஸ்திபாரம்‌, 





வெளிப்படுத்துதலின்மேல்‌ அது கட்டப்பட்ட அஸ்திபாரத்தைப்‌ போன்று 
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கான்‌ திடமாக இருக்க முடியும்‌. நாம்‌ தவறற்ற வெளிப்படுத்துதல்‌ எதையும்‌ 
கொண்டி ருக்கவில்லையென்றால்‌, பின்புள்ள வாழ்வு பற்றிய நிச்சயமான 
உறுதிப்பாடு எதையும்‌ நாம்‌ கொண்டி ருப்பதில்லை. 


பழைய ஏற்பாட்டில்‌ இருந்து உறுதிப்பாடு 

நித்திய வாழ்வின்‌ இயல்பு என்பது பழைய ஏற்பாட்டில்‌ பிரதானமான 
அக்கறைக்குரிய விஷயமாக இருந்ததில்லை என்றாலும்‌, அது மரணத்திற்குப்‌ 
பின்புள்ள வாழ்வு பற்றிய குறிப்புகளைத்‌ தருகிறது. இஸ்ரவேல்‌ மக்கள்‌, 
தாங்கள்‌ மீண்டும்‌ வாழ்வது பற்றிய ஆதாரத்திற்குத்‌ தங்கள்‌ வேத 
வசனங்களைக்‌ கவனமாக ஆராய்ந்து பார்த்தார்கள்‌. 

மரணத்திற்குப்‌ பின்புள்ள வாழ்வு பற்றிப்‌ போதிக்கும்‌ வசனப்‌ 
பகுதிகளில்‌ சில என்று அவர்கள்‌ பின்வரும்‌ பகுதிகளைப்‌ புரிந்து 
கொண்டனர்‌: 





உபா. 32:39 - “நான்‌ கொல்லுகிறேன்‌, நான்‌ உயிர்ப்பிக்கிறேன்‌. ” 


சங்‌. 17:15 - “நானோ நீதியில்‌ உம்முடைய முகத்தைத்‌ தரிசிப்பேன்‌, 
நான்‌ விழிக்கும்போது உமது சாயலால்‌ திருப்தியாவேன்‌. ” 


பிர. 12:7 - “இவ்விதமாய்‌ மண்ணானது தான்‌ முன்னிருந்த பூமிக்‌ 
திரும்பி, ஆவி தன்னைத்‌ தந்த தேவனிடத்திற்கு மறுபடியும்‌ 
(போகிறது. ” 


ஏசாயா 26:19 - “மரித்த உம்முடையவர்கள்‌ பிரேதமான என்னு 
டையவர்களோடே கூட எழுந்திருப்பார்கள்‌, மண்ணிலே 
குங்கியிருக்கிறவர்களே, விழித்துக்‌ கெம்பீரியுங்கள்‌, உம்முடைய பனி 
பூண்டுகளின்மேல்‌ பெய்யும்‌ பனிபோல்‌ இருக்கும்‌, மரித்தோரைப்‌ பூ 


புறப்படப்பண்ணும்‌. ” 


இந்தக்‌ கூற்றுக்கள்‌ மரணத்திற்குப்‌ பின்புள்ள வாழ்வைக்‌ குறிப்‌ 
பிடலாம்‌, ஆனால்‌ இவைகள்‌ மீண்டும்‌ வாழ்பவர்கள்‌ எப்படி இருப்பார்கள்‌ 
அல்லது அவர்கள்‌ வாழவிருக்கும்‌ வட்டாரத்தின்‌ இயல்பு என்ன என்பதைப்‌ 
பற்றி எதையும்‌ வெளிப்படுத்துவதில்லை. இவ்விரண்டைப்‌ பற்றியும்‌ மிகவும்‌ 
அதிகமான தகவலைப்‌ புதிய ஏற்பாடு தருகிறது. 

பழைய ஏற்பாட்டின்‌ மற்ற வசனப்‌ பகுதிகள்‌, நாம்‌ மீண்டும்‌ வாழ்‌ 
வோம்‌ என்று போதிக்கலாம்‌. ஆபிரகாமிடத்தில்‌ தேவன்‌, “நீ சமாதானத்‌ 
தோடே உன்‌ பிதாக்களிடத்தில்‌ சேருவாய்‌. நல்ல முதிர்வயதிலே அடக்கம்‌ 
பண்ணப்படுவாய்‌” என்று கூறினார்‌ (ஆதி. 15:15; 25:8; 35:29; 49:33ஐயும்‌ 
காணவும்‌). “உன்‌ பிதாக்களிடத்தில்‌ சேருவாய்‌” என்ற சொற்றொடர்‌, 
ஆபிரகாமின்‌ பிதாக்கள்‌ இன்னமும்‌ இருந்தனர்‌ என்று அர்த்தப்படலாம்‌, 
ஆனால்‌ அவர்கள்‌ இன்னொரு வட்டாரத்தில்‌ இருந்தனர்‌. அவர்கள்‌ 
இல்லையென்றால்‌ அவர்களிடத்திற்கு அவர்‌ எப்படிப்‌ போகமுடியும்‌? 

மரித்தவார்களின்‌ நிலை பற்றி யோபு பின்வருமாறு பேசினார்‌: 
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துன்மார்க்கருடைய தொந்தரவு அங்கே ஓய்ந்திருக்கிறது. 
பெலனற்று விடாய்த்துப்‌ போனவர்கள்‌ அங்கே 
இளைப்பாறுறார்கள்‌. 

கட்டுண்டிருந்தவர்கள்‌ அங்கே ஏகமாக அமைந்திருக்கிறார்கள்‌. 
ஓடுக்குறெவனுடைய சத்தம்‌ அங்கே கேட்கப்படுறெதில்லை. 
சிறியவனும்‌ பெரியவனும்‌ அங்கே சரியாயிருக்கிறார்கள்‌. 
அடிமை தன்‌ எஜமானுக்கு நீங்கலாயிருக்கிறான்‌ (யோபு 3:17-19). 


அவர்‌ பின்வருமாறு கூறி, மரணத்திற்குப்‌ பின்புள்ள வாழ்வைப்‌ பற்றிக்‌ 
குறிப்புரைத்தார்‌: 


இந்த என்‌ தோல்முதலானவை அழுகிப்‌ போனபின்பு, 

நான்‌ என்‌ மாம்சத்தில்‌ இருந்து தேவனைப்‌ பார்ப்பேன்‌. 

அவரை நானே பார்ப்பேன்‌. 

அந்நிய கண்கள்‌ அல்ல, என்‌ கண்களே அவரைக்‌ காணும்‌. 
(யோபு 19:26, 27). 


தாவீது தனது பிள்ளைக்காகத்‌ துக்கித்தபோது, தான்‌ அவனிருக்கும்‌ 
இடத்திற்குச்‌ செல்ல முடியும்‌ என்ற சிந்தனையில்‌ ஆறுதலைக்‌ கண்டார்‌ 
(சாமு. 12:23). இது, மரணத்திற்குப்‌ பின்புள்ள வாழ்வில்‌ தாவீது விசுவாசம்‌ 
கொண்டிருந்தார்‌ என்பதை வெளிப்படுத்துகிறது. அவருடைய மகன்‌ 
இன்னும்‌ இருக்கவில்லையென்றால்‌, அவனுடன்‌ சென்றிருத்தல்‌ பற்றி அவர்‌ 
எப்படி எதிர்பார்க்க முடியும்‌? பாதாளத்தில்‌ விடப்படாத ஆத்துமாவைக்‌ 
கொண்ட ஒருவர்‌ பற்றித்‌ தாவீது தீர்க்கதரிசனம்‌ உரைத்திருந்தார்‌ (சங்‌. 
16:10). இவ்வசனப்பகுதி அப்‌. 2:25-28ல்‌ இயேசுவுக்கு நடைமுறைப்‌ 
படுத்தப்பட்டது. 

தானியேல்‌, “பூமியின்‌ தூளிலே நித்திரைபண்ணுகிறவர்களாகிய 
அநேகரில்‌ சிலர்‌ நித்தியஜீவனுக்கும்‌, சிலர்‌ நித்திய நிந்தைக்கும்‌ இகழ்ச்சிக்கும்‌ 
விழித்து எழுந்திருப்பார்கள்‌” என்று எழுதினார்‌ (தானி. 12:2). 

இவ்வசனப்‌ பகுதிகள்‌, நமது இருப்பெல்லாம்‌ இந்த வாழ்வில்‌ 
மாத்திரமல்ல என்று சுட்டிக்காண்பிக்கின்றன. நாம்‌ மரித்தபின்பு, நாம்‌ 
ஆவிக்குரிய வட்டாரத்தில்‌ வாழ்வோம்‌. 





புதிய ஏற்பாட்டில்‌ இருந்து உறுதிப்பாடு 

புதிய ஏற்பாடு, மரணத்திற்குப்‌ பின்புள்ள வாழ்வைப்‌ போதிக்கிறது. 
நித்திய ஜீவன்‌ என்பது இயேசுவினுடைய போதனையின்‌ பிரதான ஆய்வுக்‌ 
கருத்துக்களில்‌ ஒன்றாக இருந்தது (யோவா. 4:36; 6:54; 10:28; 12:25; 17:2, 
3), மற்றும்‌ அந்த ஆய்வுக்கருத்து புதிய ஏற்பாடு முழுவதிலும்‌ தொடருகிறது 
(அப்‌. 13:48; ரோமர்‌ 2:7; 1 தீமோ. 6:12). 

இயேசுவின்‌ உயிர்த்தெழுதலானது மரணத்திற்குப்‌ பின்புள்ள 
வாழ்விற்கான நிரூபணத்தை நமக்குத்‌ தருகிறது. அவரது உயிர்த்தெழுகலில்‌ 
நாம்‌, மரணத்திற்குப்‌ பின்புள்ள வாழ்வின்‌ நம்பிக்கையையும்‌ (1 கொரி. 
12:13-22), நாம்‌ மீண்டும்‌ வாழ்வோம்‌ என்ற உறுதிப்பாட்டையும்‌ 
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பெறுகின்றோம்‌. அவர்‌, “நானே உயிர்த்தெழுதலும்‌ ஜீவனுமாயிருக்கிறேன்‌” 
(யோவா. 11:25) என்றும்‌, “நான்‌ பிழைக்கிறபடி யினால்‌ நீங்களும்‌ பிழைப்பீர்‌ 
கள்‌” (யோவா. 14:19) என்றும்‌ உரைத்தார்‌. இயேசு, “மரணத்தைப்‌ 
பரிகரித்து, ஜீவனையும்‌ அழியாமையையும்‌ சுவிசேஷத்தினாலே 
வெளியரங்கமாக்கினார்‌” (2 தீமோ. 1:10). 

கிறிஸ்தவர்களுக்கு மரணத்திற்குப்‌ பின்புள்ள வாழ்விற்கான உறுதிப்‌ 
பாடு என்பது தத்துவம்‌, தர்க்கவியல்‌ அல்லது மீண்டும்‌ வாழ்வதற்கு 
நமக்குள்ளாக இருக்கும்‌ ஏக்கம்‌ ஆகியவற்றின்‌ அடிப்படையில்‌ அமைந்‌ 
இருப்பதில்லை. இவைகள்‌ மரித்தோரின்‌ உயிர்த்தெழுதல்‌ பற்றி, அறிவுக்குப்‌ 
பொருத்தமாகத்‌ தோன்றுகிற சில காரணங்களைத்‌ தரலாம்‌, ஆனால்‌ 
இவைகள்‌ நிரூபணமாக இருப்பதில்லை. கிறிஸ்கவர்களுக்குள்ள உறுதிப்‌ 
பாடு பல சத்தியங்களின்‌ அடிப்படையில்‌ அமைந்துள்ளது: 





தேவன்‌ இந்த அண்டத்தைப்‌ படைத்தவராக இருக்கின்றார்‌. 


தேவன்‌ இல்லையென்றால்‌, “ஏதோ ஓரிடத்தில்‌ உள்ள சக்தியானது” 
மரணத்திற்குப்‌ பின்புள்ள வாழ்வைத்‌ தர இயலாது. சர்வ வல்லமை 
நிறைந்தவரான நமது தேவன்‌ இருக்கின்றார்‌, நாம்‌ மரித்த பின்பு அவர்‌ 
நமக்கு வாழ்வளிக்கக்கூடியவராக இருக்கின்றார்‌ (அப்‌. 26:8). 


தேவனுடைய கு.மாரணாகிய இயேசு மேசியாவாக இருக்கின்றார்‌. 


இயேசுவே வழியாக, சத்தியமாக மற்றும்‌ ஜீவனாக இருக்கின்றார்‌ (யோவா. 
14:6). மரணத்திற்குப்‌ பின்புள்ள வாழ்வைப்‌ பற்றி அவர்‌ கூறியது சத்தியமாக 
உள்ளது, ஏனெனில்‌ அவர்‌ சத்தியத்தையே பேசினார்‌ (யோவா. 18:37). 
அவரது போதனையில்‌ நாம்‌ சத்தியத்தைக்‌ கண்டறிகின்றோம்‌ (யோவா. 
8:40); அவரது வல்லமையில்‌ நாம்‌ உறுதிப்பாட்டைக்‌ கண்டறிகின்றோம்‌ 
(யோவா. 11:25, 26); அவரது உயிர்த்தெழுதலில்‌ நாம்‌ நம்பிக்கையைப்‌ 
பெற்றுள்ளோம்‌ (1 கொரி. 15:20-22); மற்றும்‌ அவரது ஜீவனில்‌ நாம்‌ 
ஜீவனைப்‌ பெறுகின்றோம்‌ (யோவா. 14:19). 


வேதாகமம்‌ தேவனுடைய வசனமாக உள்ளது. 


வேதாகமத்தை எழுதியவர்களைக்‌ தேவனுடைய தெய்வீகக்‌ கரமே 
இயக்கிற்று என்பதை ஆதாரம்‌ நிரூபிக்கிறது (2 தீமோ. 3:16), இது, 
மரணத்திற்குப்‌ பின்புள்ள வாழ்வு பற்றி, அந்தப்‌ புத்தகத்தில்‌ உள்ள 
ஓவ்வொரு கூற்றும்‌ உண்மையானது என்று அர்த்தப்படுத்துகிறது. 





புதிய ஏற்பாட்டை எழுதியவர்களின்‌ சாட்சியம்‌ 
உண்மையானதாக உள்ளது. 


உயிர்த்தெழுந்து மீண்டும்‌ வாழும்‌ கிறிஸ்துவைக்‌ கண்டதாக அவர்கள்‌ 
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யாவரும்‌ எவ்வித விதிவிலக்குமின்றி உறுதிப்படுத்தினர்‌. அவர்களில்‌ 
பெரும்பாலானவர்கள்‌ தங்கள்‌ சாட்சியத்தின்‌ உறுதிப்பாட்டை தங்கள்‌ 
இரத்தத்தைக்கொண்டு எழுதினர்‌; ஏனெனில்‌ மரணத்தினால்‌ அச்சுறுத்தப்‌ 
பட்டபோது, அவர்கள்‌ அவரது உயிர்த்தெழுதலுக்குத்‌ தங்கள்‌ சாட்சியத்தை 
அளித்தனர்‌ (அப்‌. 5:29-31). 

தேவன்‌ இருக்கின்றார்‌, வேதாகமம்‌ அவரது வார்த்தையாக உள்ளது, 





புதிய ஏற்பாடு நம்பத்தகுந்த சாட்சியங்களைக்‌ கொண்டுள்ளது, இயேசுவே 
கிறிஸ்துவாக இருக்கின்றார்‌ என்பவற்றிற்குள்ள திரளான சாட்சியங்களின்‌ 
அடிப்படையில்‌ தமது விசுவாசம்‌ அமைந்துள்ளது. நாம்‌, மரணம்‌ உடலைக்‌ 
களவாடி, நாம்‌ மரித்தாலும்‌ இன்னமும்‌ உயிர்‌ வாழ்வோம்‌ என்ற இந்த 
சாட்சியத்தின்மீது நமது நம்பிக்கையையும்‌ விசுவாசத்தையும்‌ வைக்கின்‌ 
றோம்‌. 


முடிவுரை 
மரணத்திற்குப்‌ பின்புள்ள வாழ்வு பற்றிய நமது இருதயங்களின்‌ 
ஏக்கத்திற்குத்‌ தெய்வீக வெளிப்படுத்துதலினால்‌ உறுதிப்பாடு அளிக்கப்‌ 
பட்டுள்ளது. நாம்‌ மரித்த பின்பு உயிர்‌ வாழ்வோம்‌ என்பதை நம்மால்‌ 
நிரூபிக்கவோ அல்லது பரிசோதனையின்‌ மூலம்‌ செயல்விளக்கப்படுத்தவோ 
முடியாது. மரித்தவர்கள்‌ இருக்கும்‌ வட்டாரம்‌ பற்றி நமக்குச்‌ சாட்சியம்‌ 
அளிக்க எவரொருவரும்‌ அங்கிருந்து திரும்பி வந்திருக்கவில்லை. 
கிறிஸ்துவின்‌ உயிர்த்தெழுதல்‌ மற்றும்‌ தேவனுடைய வெளிப்படுத்துதல்‌, 
விசேஷமாக இயேசு கிறிஸ்துவின்‌ மூலம்‌ வந்துள்ள வெளிப்படுத்துதல்‌ 
ஆகியவை தாம்‌ மரணத்திற்குப்‌ பின்புள்ள வாழ்விற்கான நமது உறுதிப்‌ 
பாட்டின்‌ அடிப்படையாக உள்ளது. மரணம்‌ என்ற நிகழ்ச்சி வழியே கடந்து 
செல்லுகையில்‌, நாம்‌ இல்லாதொழிதலில்‌ அல்ல ஆனால்‌ ஜீவனுக்குள்‌ 
கடந்து செல்லுவோம்‌ என்பதை அறிய முடியும்‌. 
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ஜபா ர TPP Couogskorr இழு 
WT ANSP DISD பயம 
ம்மா ராரா பசைழாபயழா உ மு.யமாற ௫ WE 
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4 


மரித்துவர்களின்‌ 
இடைப்‌ ட நிலை 


“அன்றியும்‌ சிலுவையில்‌ அறையப்பட்டிருந்த குற்றவாளிகளில்‌ 
ஒருவன்‌: நீ கிறிஸ்துவானால்‌ உன்னையும்‌ எங்களையும்‌ இரட்சித்துக்‌ 
கொள்‌” என்று அவரை இகமழ்ந்தான்‌. மற்றவன்‌ அவனை நோக்கி: நீ இந்த 
ஆக்னெைக்குட்பட்டவனாயிருந்தும்‌ தேவனுக்குப்‌ பயப்படுறெதில்லையா? 
தாமோ நியாயப்படி தண்டிக்கப்படுக்ோம்‌, நாம்‌ நடப்பித்தவைகளுக்குச்‌ 
துக்க பலனை அடைகிறோம்‌, இவரோ தகாததொன்றையும்‌ நடப்பிக்க 
வில்லையே” என்று அவனைக்‌ கடித்துகொண்டு, இயேசுவை நோக்கி: 
ஆண்டவரே, நீர்‌ உம்முடைய ராஜ்யத்தில்‌ வரும்போது அடியேனை 
நினைத்தருளும்‌” என்றான்‌. இயேசு அவனை நோக்கி: இன்றைக்கு நீ என்னு 
டனேகூடயப்‌ பரகீசிலிருப்பாய்‌ என்று மெய்யாகவே உனக்குச்‌ சொல்லு 
கிறேன்‌” என்றார்‌” லூக்‌. 23:39-43). 


மரணத்தின்போது ஆத்துமாவானது சரீரத்தை விட்டுப்‌ பிரிறெது. 
ஆத்துமா பிரிந்த பின்பு,' இனியும்‌ ஒருவர்‌ சரீரம்‌ என்ற போர்வை 
அணிவிக்கப்பட்டிருப்பதில்லை (2 கொரி. 5:1-8). பேதுரு, “என்‌ கூடாரத்தை 
விட்டுப்‌ போவது சீக்கிரத்தில்‌ நேரிடுமென்று அறிந்து, இந்தக்‌ கூடாரத்தில்‌ 
நான்‌ இருக்குமளவும்‌ உங்களை நினைப்பூட்டி எழுப்பி விடுவது 
நியாயமென்று எண்ணுகிறேன்‌” (2 பேது. 1:13, 14) என்று எழுதினார்‌. பேதுரு, 
மரணத்தின்‌ போது உடலை விட்டு நீங்கி ஆவியுடன்‌ ஆவிக்குரிய வட்டா 
ரத்தில்‌ பிரவேசிக்கன்ற தமது ஆத்துமாவைக்‌ குறிப்பிட்டார்‌. அவர்‌ - 
அதாவது அவரது உள்ளான மனுஷனாகிய ஆத்துமா - தமது உடலைக்‌ 
கிடத்தி விட்டு நீங்கிச்‌ செல்லவிருந்தார்‌. இதிலிருந்து நாம்‌, ஒரு நபர்‌ 
மரிக்கன்றபோது, அவர்‌ தனது உடலை விட்டு நீங்கித்‌ தமது ஆவியில்‌, 
உருமற்ற மற்ற எல்லா ஆவிகளுடனும்‌ இருக்கும்படி செல்லுவார்‌ என்று 
முடிவு செய்ய இயலும்‌. 

வெளிப்படுத்தின விசேஷத்தில்‌ யோவான்‌, மரித்துக்‌ கடந்து சென்றவர்‌ 
கள்‌ பலிபீடத்தின்‌ கீழாகவும்‌ பின்பு அரியணைகளிலும்‌ இருந்ததாகச்‌ 
சித்தரித்தார்‌ (வெளி. 6:9; 20:4). “கொல்லப்பட்ட வர்களுடைய ஆத்துமாக்‌ 
களை ... கண்டேன்‌” என்ற அவரது கூற்று, இனியும்‌ தங்கள்‌ சரீரங்களில்‌ 
இராத மரித்தவர்களைப்‌ பற்றி அவர்‌ எழுதினார்‌ என்று சுட்டிக்காண்பிக்‌ 
கிறது. ஒரு நபருடைய ஆத்துமா அவரது சரீரத்தை விட்டு நீங்கும்போது, 
அவர்‌ உயிர்த்தெழுதலுக்காகக்‌ காத்திருக்கும்‌ ஒரு “இடை நிலைக்குள்‌” 
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செல்லுகின்றார்‌. அப்படிப்பட்ட இடத்தில்‌, ஆத்துமாக்கள்‌ உணர்வுடன்‌ 
இருக்கின்றனவா அல்லது உணர்வற்ற நிலையில்‌ இருக்கின்றனவா? அவர்கள்‌ 
குங்கள்‌ நிலையை மாற்றுவதற்கு அல்லது அவர்கள்‌ இருக்கும்‌ இடத்தை 
மாற்றிக்‌ கொள்வதற்கு ஏதேனும்‌ செய்ய முடியுமா? அவர்களுக்கு நாம்‌ 
உதவ முடியுமா மற்றும்‌ அவர்கள்‌ நமக்கு உதவ முடியுமா? அவர்கள்‌ தங்கள்‌ 
பாவங்களுக்காகப்‌ போதுமான அளவு தற்காலிகத்‌ தண்டனை பெறும்‌ 
வரையில்‌ இருக்கக்‌ கூடிய உத்தரிப்பு ஸ்தலத்திற்குச்‌ செல்லுன்றனரா, 
பின்பு அவர்கள்‌ பரலோகத்திற்குள்‌ பிரவேசிக்கின்றனரா? இரட்சிக்கப்‌ 
படுவதற்கு இரண்டாவது வாய்ப்பு ஒன்று உள்ளதா? 


பாதாளம்‌ (SHEOL AND HADES) 

மரித்தவர்கள்‌ பாதாளத்திற்கு (5௦01) செல்லுகின்றனர்‌ என்று பழைய 
ஏற்பாடு போதிக்கிறது; புதிய ஏற்பாட்டில்‌ 11௨4௦6 என்பது இதற்கு 
இணையானதாக உள்ளது. 5௪௦! என்ற எபிரெய வார்த்தை பழைய 
ஏற்பாட்டில்‌ 65 முறைகள்‌ காணப்படுகிறது, இது K]V வேதாகமத்தில்‌ 
“நரகம்‌? (0௦11) என்று 31 முறைகளும்‌, “கல்லறை” (218௭6) என்று 
31 முறைகளும்‌, “குழி” (pi என்று 3 முறைகளும்‌ மொழிபெயர்க்கப்‌ 
பட்டுள்ளது. 5௦! என்பதை “நரகம்‌” என்று மொழிபெயர்த்தலானது 
தவறாக வழிநடத்துவதாக உள்ளது. நரகம்‌ என்பது நித்திய அக்கினி உள்ள 
இடமாக இருக்கிறது. 511601 என்பது மரித்தவர்கள்‌ செல்லும்‌ இடமாக 
உள்ளது. யாக்கோபு, தாம்‌ “51௦01” என்ற இடத்திற்குச்‌ செல்லுவதாகக்‌ 
கூறினார்‌ (ஆதி. 37:35; NASB, RSV; இது KIV மற்றும்‌ NKJV ஆகியவற்றில்‌ 
“கல்லறை” (06 ஜால&ூ) என்று மொழிபெயர்க்கப்பட்டுள்ளது). யாக்கோபு, 
எரிகின்ற உபத்திரவம்‌ உள்ள இடத்தில்‌ தாம்‌ இருப்பார்‌ என்று 
அர்த்தப்படுத்தியிருக்க மாட்டார்‌ என்பது உறுதி. அவர்‌ மரித்தவர்கள்‌ 
இருக்கும்‌ இடத்திற்குத்‌ தாம்‌ செல்லுவதாக அர்த்தப்படுத்தியிருக்க 
வேண்டும்‌. 





துன்மார்க்கர்‌ 51601 என்ற இடத்திற்குச்‌ செல்லுவார்கள்‌ என்று 
அச்சுறுத்தப்படுகின்றபடியால்‌, 511௦01 என்பது துன்மார்க்கர்‌ மாத்தெம்‌ 
செல்லும்‌ இடம்‌ என்று சிலர்‌ கருதியுள்ளனர்‌. நாம்‌ யாவரும்‌ 51601 என்ற 
இடத்திற்குச்‌ செல்லுவோம்‌ என்பதாகக்‌ காணப்படுகிறது (ஆதி. 37:35; ஏசா. 
14:9). Sheol என்ற இடம்‌ பற்றிய அச்சுறுத்தல்‌ துன்மார்க்கருக்கானது (சங்‌. 
9:17; 55:15; நீதி. 23:14) என்பது, ஒருவேளை உடனடியான மரணம்‌ என்பது 
அவர்களின்‌ தண்டனையாக உள்ளது என்பதை மாத்திரம்‌ சுட்டிக்காண்பிக்க 
லாம்‌, இதற்கு நேர்மாறாக நீதிமான்களுக்கு ஒரு சாதாரணமான ஆயுசுக்‌ 
காலம்‌ ஆசீர்வாதமாக உள்ளது (எசே. 18:4, 9). இது உண்மையாக இருக்கிறது 
என்றால்‌, 5௦௦1 என்பது நீதிமான்கள்‌ மற்றும்‌ துன்மார்க்கர்‌ ஆகிய 
எல்லாருமே மரணமடையும்போது செல்லும்‌ இடமாக உள்ளது. 

செப்துவஜிந்த்‌” மொழிபெயர்ப்பு, 511601 என்பதற்கு இணையாக hades 
என்ற கிரேக்க வார்த்தையைப்‌ பயன்படுத்துகிறது, இது போன்றே பழைய 
ஏற்பாட்டிலிருந்து மேற்கோள்‌ காண்பிக்கும்‌ இடத்தில்‌ புதிய ஏற்பாடும்‌ 
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செய்கிறது (சங்‌. 16:10; அப்‌. 2:27, 31). Hades என்ற கிரேக்க வார்த்தை 
“மறைவான” அல்லது “காணப்படாத” என்று அர்த்தப்படுகிறது (இது 
KJVயில்‌ hell என்றும்‌ பெரும்பாலான மற்ற பதிப்புகளில்‌ “1180௦” என்றும்‌ 
மொழியபெயர்க்கப்பட்டுள்ளது), இது புதிய ஏற்பாட்டில்‌ பத்து முறை 
வருகிறது. ஒருமுறை, கையெழுத்துப்‌ பிரதியின்‌ பலத்த ஆதாரம்‌ இன்றி 
மாறுபட்ட வகையில்‌ இது “கல்லறை” என்று (K]Vயிலும்‌; “பாதாளம்‌” என்று 
குமிழிலும்‌) மொழிபெயர்க்கப்பட்டுள்ளது (1 கொரி. 15:55). Sheol! என்ற 
வார்த்தையோ அல்லது ௪5 என்ற வார்த்தையோ எரிக்கும்‌ உபத்திரவம்‌ 





உள்ள இடத்தைக்‌ குறிக்கும்‌ “நரகம்‌” (1611) என்று மொழிபெயர்க்கப்படக்‌ 
கூடாது. “நரகம்‌” (1011?) அல்லது நித்திய வேதனை என்று அர்த்தப்படும்‌ 
போது gஓehenna என்ற கிரேக்க வார்த்தையே பயன்படுத்தப்படுகிறது. 


பாதாளத்தின்‌ இயல்பு 

ஐசுவரியவான்‌ மற்றும்‌ லாசரு ஆகியோரைப்‌ பற்றிக்‌ கூறியதில்‌ இயேசு, 
பாதாளத்தைப்‌ பற்றிய ஒரு விரிவான சித்தரிப்பைக்‌ கொடுத்தார்‌ (லூக்‌. 
16:19-31). இந்த விவரத்தில்‌ உள்ள ஒவ்வொரு விஷயமும்‌, இயேசு ஒரு 
உண்மையான நிகழ்ச்சியைப்‌ பற்றிப்‌ பேசினார்‌ என்பகைச்‌ சுட்டிக்‌ 
காண்பிக்கின்றன. 

இயேசு உவமைகளைக்‌ கூறும்போது, பல இடங்களில்‌ அவர்‌, கலந்துரை 
யாடியது வேறு ஏதோ ஒன்றை “போல்‌” இருந்தது என்று கூறியதன்மூலம்‌ 
அவைகள்‌ உவமைகளாய்‌ இருந்தன என்று சுட்டிக்காண்பித்தார்‌.” மற்ற 





இடங்களில்‌, அவர்‌ உவமைகளைக்‌ கூறும்போது, தாம்‌ உவமையைக்‌ 
கூறுகின்றதை சுட்டிக்காண்பிக்கும்‌ ஒப்பீட்டு வார்த்தை எதையும்‌ 
பயன்படுத்தாதிருந்தார்‌; ஆனால்‌ அது உவமையாக இருந்தது என்பதைச்‌ 
சந்தர்ப்பப்‌ பொருள்‌ வெளிப்படுத்திற்று.* இயேசு கூறிய உவமைகள்‌ 
எப்போதுமே நடைபெறக்கூடிய நிகழ்ச்சிகளின்‌ அடிப்படையில்‌ 
அமைந்திருந்தன. ஐசுவரியவான்‌ மற்றும்‌ லாசரு ஆகியோரைப்‌ பற்றி அவர்‌ 
கூறியது ஒரு விதிவிலக்காக இருக்கும்பட்சத்தில்‌, உண்மை நிலைக்கு 
நேர்மாறானவையாய்‌ இருக்கும்‌, மற்றும்‌ உண்மையாயிருக்கக்‌ கூடாதவை 
களாயிருக்கும்‌ எதையும்‌ ஒருக்காலும்‌ அவர்‌ உள்ளடக்கியதில்லை. இந்தக்‌ 
காரணத்தினால்‌, லாசருவைப்‌ பற்றிய விவரம்‌ ஒரு உண்மையான நிகழ்ச்சி 
யாக உள்ளது அல்லது குறைந்தபட்சம்‌, நடைபெறக்கூடிய நிகழ்ச்சிகளைப்‌ 
பற்றிய ஒரு விவரிப்பாக உள்ளது என்று நாம்‌ ஏற்றுக்கொண்டாக வேண்டும்‌. 
ஆங்கில மொழி வேதாகமத்தில்‌ “ci” என்று மொழிபெயர்க்கப்‌ 
பட்டுள்ள 1 என்ற கிரேக்க வார்த்தையானது (லூக்‌. 16:19, 20; தமிழில்‌ 
இவ்வாறு இல்லை) ஐசுவரியவான்‌, லாசரு ஆகிய இருவரையும்‌ குறிப்பதற்‌ 
குப்‌ பயன்படுத்தப்பட்டது. 7 என்ற வார்த்தை குறிப்பிட்ட, அறியப்பட 
மக்களைக்‌ குறிக்க சீராகப்‌ பயன்படுத்தப்பட்டது. லூக்காவின்‌ எழுத்துக்‌ 
களில்‌ இருந்து வருகிற மாதிரி மாத்திரமேகூட, இது உண்மையாக உள்ளது 
என்று காண்பிக்கிறது.” உண்மையிலேயே இருந்த இரண்டு மனிதர்களைப்‌ 
பற்றி இயேசு பேசிக்கொண்டிருந்தார்‌. இது அவருடைய நோக்கமாக 
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இல்லாதிருந்தது என்றால்‌, அவர்‌ அந்த இரண்டு மனிதர்களைப்‌ பற்றிக்‌ 
குறிப்பிட்ட போது, 102 என்ற வார்த்தையைப்‌ பயன்படுத்தியிருக்க 
மாட்டார்‌. லாசருவைப்‌ பெயர்‌ சொல்லிக்‌ குறிப்பிட்டதும்‌ கூட, இயேசு 
உண்மையான ஒரு நபரைப்‌ பற்றிக்‌ குறிப்பிட்டார்‌ என்பதற்குத்‌ தனிச்சிறந்த 
சுட்டிக்‌ காண்பித்தலாக உள்ளது. உண்மையில்‌, இந்த ஒரு உவமையில்தான்‌ 
ஒருவர்‌ உண்மையில்‌ பெயரிட்டு அழைக்கப்பட்டுள்ளார்‌. 

இவ்விதமாக, இந்தக்‌ கதையைப்‌ பரிசோதனை செய்து பார்ப்பதில்‌ 
இருந்து, நாம்‌ பாதாளத்தைப்‌ பற்றிய சில கேள்விகளுக்குப்‌ பதில்களைக்‌ 
கண்டறிய முடியும்‌. 

(1) நீதிமான்‌, துன்மார்க்கன்‌ ஆகிய இருவருமே பாதாளத்திற்குச்‌ 
செல்லுகன்றனர்‌. ஐசுவரியவானும்‌ லாசருவும்‌ அங்கே சென்றனர்‌. 

(2) துன்மார்க்கர்‌ வதைபடும்‌ இடத்தில்‌ உள்ளனர்‌, தண்டிக்கப்‌ 
படுகின்றவர்களுக்கு நிம்மதி என்பதே கிடைக்காது. 

(3) நீதிமான்கள்‌ ஆறுதலின்‌ இடத்தில்‌ உள்ளனர்‌. 

(4) எல்லாருமே தங்கள்‌ அடையாளத்தைத்‌ தக்கவைத்துள்ளனர்‌, 
ஒவ்வொருவரும்‌ பூமியில்‌ என்ன நடந்தது என்பதை நினைவில்‌ 
வைத்துள்ளனர்‌. 

(5) எல்லாரும்‌ தங்களைச்‌ சுற்றியுள்ளவைகளைக்‌ குறித்து 
உணர்வுள்ளவர்களாய்‌ இருக்கின்றனர்‌. 





(6) துன்மார்க்கர்‌ “பெரும்‌ பிளப்பு?” ஒன்றினால்‌ 
நீதிமான்களிடத்திலிருந்து பிரிக்கப்பட்டுள்ளனர்‌. இந்தப்‌ பிளப்பு 
நீதிமான்களையும்‌ துன்மார்க்கரையும்‌ முன்னும்‌ பின்னுமாகக்‌ கடந்து 
செல்லுவதில்‌ இருந்து தடை செய்றெது. 

(7) எல்லாரும்‌ மற்றவர்களுடன்‌ செய்தித்‌ தொடர்பு கொள்ளக்‌ 
கூடியவர்களாய்‌ இருக்கின்றனர்‌. 

(8) உருவமற்ற வட்டாரத்திற்குள்‌ ஒவ்வொருவரும்‌ அடையாளம்‌ 
காணப்படக்‌ கூடியவர்களாய்‌ இருக்கின்றனர்‌. 

(9) பூமியில்‌ மக்கள்‌ இன்னமும்‌ வாழ்ந்து கொண்டுள்ளனர்‌. 
ஐசுவரியவானின்‌ சகோதரர்கள்‌ பூமியில்‌ இன்னமும்‌ உயிருடன்‌ இருந்தனர்‌. 

(10) உயிருடன்‌ வாழ்ந்துகொண்டிருந்தவர்களிடத்திற்குத்‌ திரும்பவோ 
அல்லது செய்தித்தொடர்பு கொள்ளவோ ஒருவராலும்‌ முடியாதிருக்றெது. 





பரதீசு 

பாதாளம்‌ இரண்டு தனித்தனிப்‌ பிரிவுகளாகப்‌ பிரிக்கப்பட்டுள்ளது 
லூக்‌. 16:26). இவைகளில்‌ ஒன்று பரதீசு என்பதாக உள்ளது, இன்னொன்று 
வேதனையுள்ள இடம்‌ என்பதாக உள்ளது. 

சிலுவையில்‌ இருந்த கள்ளனுக்கு இயேசு, “இன்றைக்கு நீ என்னு 
டனேகூடப்‌ பரதீசிலிருப்பாய்‌ என்று மெய்யாகவே உனக்குச்‌ சொல்லு 
கிறேன்‌” என்று வாக்குத்தத்தம்‌ செய்தார்‌ (லூக்‌. 23:43). “பரசு” (01: 
paradeisos) என்பது “பூங்கா” என்று அர்த்தப்படுறெது, இது பரலோகத்தைக்‌ 
குறிப்பிடக்கூடிய வனப்பும்‌ ஆறுதலும்‌ நிறைந்த இடமாக உள்ளது (2 கொரி. 
12:1-4; வெளி. 2:7) அல்லது இவ்விஷயத்தில்‌ உள்ளது போல்‌, மரித்த 
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நீதிமான்கள்‌ செல்லும்‌ இடமாக உள்ளது. இயேசுவின்‌ உடல்‌ கல்லறையில்‌ 
வைக்கப்பட்டிருந்தாலும்‌ லூக்‌. 23:52, 53), அவரது ஆத்துமா பாதாளக்‌ 
திற்குச்‌ சென்றது (அப்‌. 2:27, 31). இயேசு மரணத்தின்போது பரலோகத்திற்கு 
ஏறிச்‌ சென்றிருக்கவில்லை, இது மகதலேனா மரியாளிடத்தில்‌ அவர்‌ உரைத்த 
கூற்றில்‌ இருந்து தெளிவாகிறது: “என்னைத்‌ தொடாதே, நான்‌ இன்னும்‌ என்‌ 
பிதாவினிடத்துற்கு ஏறிப்போகவில்லை” (யோவா. 20:17). இதிலிருந்து நாம்‌, 
இயேசுவும்‌ கள்ளனும்‌ சிலுவையில்‌ மரித்தபோது, அவர்கள்‌ இருவருமே 
பாதாளத்தில்‌, இளைப்பாறுகலும்‌ வனப்பும்‌ உள்ள பரதீசு என்று அழைக்கப்‌ 
படும்‌ பகுதிக்குச்‌ சென்றனர்‌ என்று முடிவு செய்ய இயலும்‌. 

லூக்கா 16:22ல்‌ உள்ள “ஆபிரகாமுடைய மடி” என்பது பரதீசைக்‌ 
குறிக்கும்‌ ஒருபொருட்‌ பலசொல்‌ என்று நினைக்கப்படுகிறது. நீதிமான்கள்‌ 
மரிக்ன்றபோது பரதீசுக்குச்‌ செல்லுகின்றனர்‌. “ஆபிரகாமுடைய மடி” 
என்ற சொல்விளக்கம்‌, லாசருவின்மீது ஆபிரகாம்‌ கொண்டிருந்த அன்பை 
மாத்திரம்‌ சுட்டிக்காண்பிப்பதாக இருக்கலாம்‌. ஒரு ஏழை மனிதன்‌ தனது 
மடியில்‌ ஒரு ஆட்டுக்குட்டியை வளர்த்த விதத்தைப்‌ பற்றி நாத்தான்‌ 
கூறியிருந்தார்‌ (2 சாமு. 12:8), இது அந்த ஆட்டுக்குட்டிமீது அவன்‌ 
கொண்டிருந்த அன்பையும்‌ பராமரிப்பையும்‌ காண்பிக்கிறது. இயேசுவுக்கு 
அன்பாயிருந்த சீஷன்‌ அவரது மடியில்‌ அல்லது மார்பில்‌ சாய்ந்து 
கொண்டிருந்தார்‌ (யோவா. 13:23), இது அந்த சீஷன்மீது இயேசு 
கொண்டிருந்த அன்பைக்‌ குறிப்பதாக உள்ளது. இயேசு பிதாவின்‌ மடியில்‌ 
இருக்கின்றதாகக்‌ கூறப்பட்டது (யோவா. 1:18), இது இயேசுவின்மீது 
தேவன்‌ கொண்டுள்ள அன்பை வெளிப்படுத்துவதாக உள்ளது. பல யூதர்கள்‌ 








எதிர்பார்த்திருக்கக்‌ கூடியபடி, ஐசுவரியவான்‌ ஆபிரகாமினால்‌ அன்பு 
கூரப்படவோ அல்லது கனப்படுத்தப்படவோ இல்லை; மாறாக, ஏழையான 
லாசரு ஆபிரகாமின்‌ ஏற்றுக்கொள்ளுதலைப்‌ பெற்றான்‌. 


வேதனையுள்ள இடம்‌ 

பாதாளத்தில்‌ ஒரு “பெரும்‌ பிளப்பு” பரதீசை, வாதையும்‌ வலியும்‌ 
மிகுந்த வேதனையுள்ள இடத்தில்‌ இருந்து பிரிக்கிறது. “நரகம்‌” (௦11) என்று 
KJV மற்றும்‌ NASB வேகாகமங்களில்‌ துரதிர்ஷ்ட வசமாக மொழிபெயர்க்கப்‌ 
பட்டுள்ள 187170: என்ற கிரேக்க வார்த்தை புதிய ஏற்பாட்டில்‌ ஒரே ஒரு 
இடத்தில்‌ மாத்திரமே காணப்படுகிறது: “பாவஞ்‌ செய்த தூதர்களைத்‌ 
தேவன்‌ தப்பவிடாமல்‌, அந்தகாரச்‌ சங்கிலிகளினாலே கட்டி நரகத்திலே 
தள்ளி நியாயத்தீர்ப்புக்கு வைக்கப்பட்டவர்களாக ஒப்புக்கொடுத்து” 
(2 பேது. 2:4). துன்மார்க்கரான தூதர்கள்‌ அங்கிருப்பார்கள்‌, ஆனால்‌ 
பிற்பாடு அவர்கள்‌ தங்களுடன்‌ நீதியற்றவர்களும்‌ சேரத்‌ தண்டிக்கப்படும்‌ 
இடமான “நித்திய அக்கினிக்கு மாற்றப்படுவார்கள்‌ (மத்‌. 25:41). 
கீழ்ப்படியாத, மரித்தவார்களின்‌ ஆவிகள்‌ அங்கே சிறைவைக்கப்பட்டுள்ளன 
(1 பேது. 3:19, 20). நோவாவுக்குள்‌ இருந்த கிறிஸ்துவினுடைய ஆவியின்‌ 
மூலம்‌ (1 பேது. 1:11), நோவாவின்‌ வாயைப்‌ பயன்படுத்தி (2 பேது. 2:5), 
இயேசு நோவாவின்‌ காலத்தில்‌ இருந்த மக்களுக்குப்‌ பிரசங்கித்தார்‌. அந்தச்‌ 
செய்தியை அவர்கள்‌ புறக்கணித்த காரணத்தினால்‌, அவர்களின்‌ ஆவிகள்‌, 
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பேதுரு தமது இரண்டாம்‌ நிருபத்தை எழுதிய வேளையில்‌, வேதனையுள்ள 
இடத்தில்‌ சிறை வைக்கப்பட்டிருந்தன. பாதாளத்தின்‌ [511௦01] இந்தப்‌ பகுதி 
மோசேயின்‌ பாடல்‌ ஒன்றில்‌ குறிப்பிடப்பட்டுள்ளது: “என்‌ கோபத்தினால்‌ 
அக்கினி பற்றிக்கொண்டது, அது தாழ்ந்த நரக மட்டும்‌ [Sheol] எரியும்‌” 
(உபா. 32:22). வேதனையுள்ள இடம்‌ என்பது பாதாளத்தின்‌ [511601] தாழ்ந்த 
பகுதியாக உள்ளது. 


சில தவறான கருத்துக்கள்‌ 

மரித்தவர்களின்‌ நிலைபற்றிப்‌ பல்வேறு வகையான தவறான 
கருத்துக்கள்‌ பற்றிக்கொள்ளப்பட்டுள்ளன. 

1. முதலாவது, “மரித்தவர்களின்‌ ஆத்துமாக்கள்‌ இடம்மாற்றப்பட்டு 
மற்ற மனிதர்கள்‌, விலங்குகள்‌ ஆகியவற்றின்‌ உடல்களுக்குள்‌ அல்லது உலகம்‌ 
சார்ந்த பொருள்களுக்குள்‌ திரும்ப வருகின்றன” என்ற கருத்து உள்ளது. நாம்‌ 
மீண்டும்‌ மீண்டும்‌ மரிப்பதற்காக இந்த உலகத்திற்குத்‌ திரும்பி வருவதில்லை. 
இந்தக்‌ கருத்து எபிரெயர்‌ 9:27ல்‌ உள்ள, “அன்றியும்‌, ஒரே தரம்‌ மரிப்பதும்‌, 
பின்பு நியாயத்தீர்ப்படைவதும்‌, மனுஷருக்கு நியமிக்கப்பட்டிருக்கிற 
படியே” என்பது போன்ற வேக வசனங்களின்‌ போதனையை மீறுகிறது. 
மரித்தவார்களைப்‌ பொறுத்தமட்டில்‌, “சூரியனுக்குக்கமே செய்யப்படுகிற 
தொன்றிலும்‌ அவர்களுக்கு இனி என்றைக்கும்‌ பங்கில்லை” என்று 
எழுதப்பட்டுள்ளது (பிர. 9:6). நாம்‌ யாவரும்‌ இந்தப்‌ பூமியில்‌ ஓரே ஒரு 
வாழ்வை மாத்திரம்‌ கொண்டுள்ளோம்‌; பின்பு நாம்‌ ஒருக்காலும்‌ பூமிக்குரிய 
இருப்பைக்‌ கொண்டிராதபடிக்கு, ஆவிக்குரிய வட்டாரத்திற்குள்‌ 
பிரவேசிப்போம்‌. 

2. “ஆத்துமாவானது, மரித்தோரின்‌ உயிர்த்தெழுதல்‌ வரை நித்திரையில்‌ 
இருக்கும்‌ அல்லது இல்லாதொழியும்‌” என்பது இன்னொரு தவறான 
கருத்தாக உள்ளது. யோவான்‌ 11:11-13 மற்றும்‌ 1 தெசலோனிக்கேயர்‌ 4:14, 
15 ஆகிய வசனங்களில்‌, மரித்தோரைப்‌ பற்றி “நித்திரை பண்ணுகிறவர்கள்‌” 
என்ற வார்த்தை பயன்படுத்தப்பட்டிருந்தாலும்‌, அது உடலின்‌ தோற்றம்‌ 
மற்றும்‌ நிலை ஆகியவற்றை விவரிக்க மாத்திரம்‌ பயன்படுத்தப்பட்டுள்ளது. 
“நித்திரை” என்பது, உடலின்‌ மரணம்‌ என்பது முடிவானதல்ல, ஆனால்‌ 
உறங்குகின்ற மனிதர்‌ தொடர்ந்து வாழ்வைக்‌ கொண்டி ருப்பதுபோல்‌, 
மரணத்திற்குப்‌ பின்பும்‌ வாழ்வு தொடருகிறது என்பதை உறுதிப்படுத்துறெ 
வகையில்‌ பயன்படுத்தப்படும்‌ உருவகமாக உள்ளது. 

மரித்தவர்கள்‌ நித்திரையில்‌ இருப்பதால்‌ அல்லது இல்லாதொழிவதால்‌ 
ஒன்றும்‌ அறியார்கள்‌ என்று உரிமைகோர பிரசங்கி 9:5, 6, பயன்படுத்துதல்‌ 
என்பது இவ்வசனப்‌ பகுதியைத்‌ தவறாக நடைமுறைப்படுத்துவதாக 
உள்ளது. அந்த எழுத்தாளர்‌, இந்த வாழ்வுடன்‌ மரித்தவர்களுக்குள்ள 
உறவை மாத்திரமே இவ்வசனங்களில்‌ கலந்துரையாடினார்‌. மரித்தவர்கள்‌, 
இங்கு என்ன நடக்கிறது என்பதை அறியமாட்டார்கள்‌ மற்றும்‌ பூமிக்குரிய 
பலன்களைப்‌ பெறமாட்டார்கள்‌. அவர்கள்‌ தாங்கள்‌ இருக்கும்‌ இடத்தில்‌ 
நடப்பவற்றை அறிகின்றனர்‌, மற்றும்‌ அவர்கள்‌ மரித்தவர்களின்‌ 
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காணப்படாத உலகத்தில்‌ உள்ளவற்றில்‌ பங்கடை கின்றனர்‌ லூக்‌. 16:19-31). 
இந்த வாழ்வு முடிந்த பின்பு அவர்கள்‌ பலன்‌ பெறுவார்கள்‌ அல்லது 
கண்டனை பெறுவார்கள்‌ (2 கொரி. 5:10; மத்‌. 25:46). 

3. “மரித்தவர்கள்‌, உயிரோடிருப்பவர்களுடன்‌ செய்தித்‌ தொடர்பு 
கொள்ள முடியும்‌, மற்றும்‌ உயிரோடிருப்பவர்கள்‌ ஒரு ஊடக நபரின்‌ மூலம்‌ 
மரித்தோருடன்‌ செய்தித்‌ தொடர்பு கொள்ள முடியும்‌” என்பது மூன்றாவது 
தவறான கருத்தாக உள்ளது. இது ஆவிகளுடன்‌ தொடர்பு கொள்ளுதல்‌ 
அல்லது ஆவியியம்‌ என்பதாக உள்ளது. ஊடக நபராகச்‌ செயல்படுகின்ற 
வர்கள்‌, வேதாகமத்தில்‌ கடுமையாகக்‌ கடிந்துகொள்ளப்‌ படுகின்றனர்‌.” 
ஐசுவரியவானுடைய சகோதரர்களுடன்‌ பேசும்படி திரும்பிச்‌ செல்லு 
வதற்கு லாசரு அனுமதிக்கப்படவில்லை (லூக்‌. 16:227-31). இங்கு என்ன 
நடக்கிறது என்பதைப்‌ பற்றி மரித்தவர்கள்‌ அறிவதில்லை மற்றும்‌ பூமியில்‌ 
நடக்கும்‌ ஏகொன்றிலும்‌ அவர்கள்‌ இனி பங்கடைவதும்‌ இல்லை. 

4. “மரித்தவர்களிடம்‌, “புனிதர்களிடம்‌” அல்லது மற்றவர்களிடம்‌ 
ஜெபிப்பதன்‌ மூலம்‌ நாம்‌ அவர்களிடத்திலிருந்து உதவி பெற முடியும்‌” 
என்பது இன்னொரு தவறான கருத்தாக உள்ளது. மரித்துப்‌ போன யாரேனும்‌ 
ஒருவரல்ல, ஆனால்‌ இயேசுவே நமது சகாயராக (எபி. 4:15, 16) மற்றும்‌ 
நமது ஒரே மத்தியஸ்தராக (1 தீமோ. 2:5) இருக்கின்றார்‌. அவர்‌ நம்மைப்‌ 
போன்று இருந்தார்‌ என்பதால்‌, அவர்‌ நமது பலவீனங்களைக்‌ குறித்துப்‌ 
பரிதபிக்க முடியும்‌ மற்றும்‌ தமது தேவையில்‌ அவர்‌ நமக்கு உதவியளிக்க 
முடியும்‌ (எபி. 2:17, 18; 4:15, 16). 

5. “இந்த வாழ்வு முடிந்த பின்பு இரட்சிப்புக்கு இரண்டாவது வாய்ப்பு 
ஒன்றுவரும்‌” என்பது இன்னும்‌ ஒரு தவறான கருத்தாக உள்ளது. இந்த 
வாழ்வுக்குப்‌ பின்பு, துன்மார்க்கர்‌ மற்றும்‌ நீதிமான்கள்‌ ஆகியோருக்கு 
இடையில்‌ ஒரு பெரும்‌ பிளப்பு உண்டாக்கப்படுகிறது என்று இயேசு 
சுட்டிக்காண்பித்தார்‌. ஒரு வட்டாரத்திலிருந்து இன்னொரு வட்டாரத்திற்கு 
எவரும்‌ கடந்து செல்ல முடியாது. நாம்‌ இந்த உடலில்‌ இருக்கையில்‌ செய்த 
செயல்களின்‌ அடிப்படையிலேயே நமக்கு நியாயத்தீர்ப்பு வழங்கப்படும்‌ 





(2 கொரி. 5:10). இதன்‌ காரணமாக, நாம்‌ நமது உடல்களை விட்டு நீங்கிய 
வுடன்‌ நமது அடைவிடங்கள்‌ முத்திரையிடப்படுகின்றன. தங்கள்‌ பாவங்‌ 
களில்‌ மரித்தவர்கள்‌ இயேசுவுடன்‌ இருக்க முடியாது (யோவா. 8:21). 
ஆகையால்‌, “இப்பொழுதே இரட்சணிய நாள்‌” (2 கொரி. 6:2) என்றுள்ளது. 

6. “மரணத்திற்குப்‌ பின்பு, ஆத்துமாக்கள்‌ நியாயத்தீர்ப்பு நாள்‌ வரை 
யிலும்‌ இருப்பதற்கு உத்தரிப்பு ஸ்தலம்‌ என்ற இடத்திற்குச்‌ செல்லுகின்ற 
ன[ர்‌]” என்ற உத்தரிப்பு ஸ்தலத்தின்‌ தவறான கருத்தும்‌ உள்ளது. இந்த 
போதனையின்படி, பாவங்கள்‌ மன்னிக்கப்பட்டாலும்‌, பாவியாயிருந்தவர்‌ 





தமது பாவங்களுக்கு முழுமையான தெய்வ தண்டனை பெற்று பரலோகம்‌ 
செல்லத்‌ தகுதியாகும்படி தற்காலிக தண்டனையைச்‌ சகித்துக்‌ கொள்ள 
வேண்டும்‌ என்று கூறப்படுகிறது. இந்த வாழ்வில்‌ போதுமான அளவு துன்பம்‌ 
சகிக்கப்படவில்லை என்றால்‌, பாவியாயிருந்தவர்‌ உத்தரிப்பு ஸ்தலத்தில்‌ 
வேதனைப்படுவார்‌ என்பதே இதன்‌ கருத்தாக உள்ளது. ஒருவருடைய 
குற்றத்தின்‌ அளவுக்குத்‌ தக்காற்போன்று அவர்‌ உத்தரிப்பு ஸ்தலத்தில்‌ இருக்க 
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வேண்டிய கால அளவும்‌ தண்டனையின்‌ உக்கிரமும்‌ இருக்கும்‌ என்று 
கூறப்படுகிறது. நல்ல செயல்கள்‌, பல்வேறு வகையான பரிந்து பேசுதல்கள்‌ 
[ வேண்டுதல்கள்‌], மற்றும்‌ “பரிசுத்தவான்‌”களின்‌ உதவிகள்‌ இன்னும்‌ பிற 
செயல்கள்‌ யாவும்‌, அந்த ஆத்துமா உத்தரிப்பு ஸ்தலத்தில்‌ இருக்க வேண்டிய 
கால அளவைக்‌ குறைக்கும்‌ என்றும்‌ கூறப்படுகிறது. 

உத்தரிப்பு ஸ்தலம்‌ பற்றிய போதனை பழைய ஏற்பாட்டில்‌ அல்லது 
புதிய ஏற்பாட்டில்‌ காணப்படுவதில்லை, ஆனால்‌ இது தள்ளுபடி ஆகமம்‌ 
என்று அழைக்கப்படுவதும்‌, ரோமன்‌ கத்தோலிக்க வேதாகமத்தின்‌ ஒரு 
பகுதியாக இருப்பதுமான புத்தகத்தில்‌ உள்ள கருத்தின்‌ அடிப்படையில்‌ 
அமைந்துள்ளது, இது ரோமன்‌ கத்தோலிக்கர்களைத்‌ தவிர ஏறக்குறைய 
மற்ற எல்லாராலும்‌, ஏவுதல்‌ பெறாதது என்று உரிமைகோரப்பட்டுள்ளது, 
ஆனால்‌ ரோமன்‌ கத்தோலிக்கர்கள்‌ இதை ஏவுதல்‌ பெற்றது என்று 
உரிமைகோருகின்றனர்‌. இவ்வசனப்பகுதியில்‌, “ஆதலால்‌, பாவங்களினின்று 
மீட்கப்படும்படி இறந்தவர்களுக்காக வேண்டிக்கொள்வது புனிதமும்‌ 
பயனுள்ள எண்ணமுமாயிருக்கிறது” என்றுள்ளது (2 மக்காபேயர்‌ 12:46.” 





இராபர்ட்‌ 6. ப்ரோடெரிக்‌ என்பவர்‌ உத்தரிப்பு ஸ்தலத்தைப்‌ பற்றி, 
“முன்னதாக மன்னிக்கப்பட்ட பாவங்களுக்குத்‌ தற்காலிகத்‌ தண்டனையைச்‌ 
சகித்துக்கொள்ள வேண்டிய நிலையாக மற்றும்‌ இடமாக உள்ளது, மற்றும்‌ 
கிருபையின்‌ நிலையில்‌ மரித்த நபரின்‌ ஆத்துமாவிலிருந்து, அவர்‌ 
மனந்திரும்பியிராத அற்பப்‌ பாவங்களின்‌ குற்றங்கள்‌ சுத்திகரிக்கப்‌ 
படுகின்றன; இது ஆயத்தப்படுதல்‌ மற்றும்‌ சுத்திகரிப்பு ஆகியவற்றின்‌ 
இடமாக உள்ளது. இங்கிருந்து ஆத்துமா நேரடியாகப்‌ பரலோகத்திற்குச்‌ 
செல்லுகிறது” என்று தற்காப்பு வாதம்‌ செய்தார்‌.” இந்த போதனையானது 
சிலுவையில்‌ இயேசுவின்‌ பாடுகள்‌ மற்றும்‌ மரணம்‌ ஆகியவற்றின்‌ 
போதுமான தன்மையை எடுத்துப்‌ போடுகின்றன (1 பேது. 1:18-20) மற்றும்‌ 
ஒருவர்‌ பரலோகத்தில்‌ பிரவேசிக்கக்‌ கூடுவதற்கு முன்பு மனிதத்‌ தகுதியில்‌ 
செய்யும்‌ நற்செயல்கள்‌ மற்றும்‌ மனித ரீதியான பாடுகள்‌ அவசியமாகின்றன 
என்று ஏற்படுத்துகின்றன - இது வேகாகமத்தில்‌ மறுத்துரைக்கப்படுகின்ற 
ஒரு போதனையாக உள்ளது (எபே. 2:8; இத்து 3:5). இந்த போதனையானது, 
பாதாளத்தில்‌ உள்ள பெரும்‌ பிளப்பு கடக்கப்படக்‌ கூடாததாக உள்ளது 
என்ற இயேசுவின்‌ போதனைக்கு நேர்மாறானதாகவும்‌ உள்ளது (லூக்‌. 
16:22-26). 

7. “மரித்துப்போன ஒருவருக்காக உயிருள்ள நபர்‌ ஒருவர்‌ 
ஞானஸ்நானம்‌ பெற்றுக்கொள்ளலாம்‌”” என்பது ஏழாவது தவறான 
கருத்தாக உள்ளது. இந்த போதனையானது பெரும்பாலும்‌ 1 கொரிந்தியர்‌ 
15:29 என்ற கடினமான வசனப்பகுதியின்மீது கட்டி யெழுப்பப்பட்டுள்ளது: 











“மேலும்‌ மரித்தோர்‌ உயிர்த்தெழாவிட்டால்‌, மரித்தவர்களுக்காக 
ஞானஸ்நானம்‌ பெறுகிறவர்கள்‌ என்ன செய்வார்கள்‌? மரித்தவா்களுக்காக 
ஏன்‌ ஞானஸ்நானம்‌ பெறுகிறார்கள்‌?” இந்த அமைவில்‌ பவுல்‌, உயிர்த்‌ 
தெழுதல்‌ பற்றிய விவாதங்களை முன்வைத்தார்‌. அவர்‌, பின்புள்ள 
வாழ்வைக்‌ குறித்துச்‌ சிலர்‌ எவ்வாறு நம்பிக்கை கொண்டிருந்தனர்‌ 
என்பதைக்‌ காண்பித்தார்‌. மரித்தவர்களுக்காக ஞானஸ்நானம்‌ பெறும்‌ 
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பழக்கத்தை அவர்‌ குறிப்பிட்டார்‌ என்றால்‌, அதை அவர்‌ அங்கீகரித்தார்‌ 
என்று அர்த்தமல்ல, ஆனால்‌ கல்லறைக்கும்‌ அப்பால்‌ ஒரு வாழ்வு உள்ளது 
என்ற அவர்களின்‌ நம்பிக்கையையே அவர்‌ குறிப்பிட்டார்‌. தங்கள்‌ 
பாவங்களிலேயே மரிப்பவர்களுக்கு வேதாகமம்‌ எந்த நம்பிக்கையையும்‌ 
அளிப்பதில்லை, ஆனால்‌ அவர்கள்‌ பரலோகம்‌ செல்ல முடியாது என்று 
சுட்டிக்காண்பிக்கிறது (யோவா. 8:21). மீண்டுமாக நாம்‌, நீதிமான்களுக்கும்‌ 
துன்மார்க்கருக்கும்‌ இடையில்‌ உள்ள பெரும்பிளப்பு கடக்கப்பட 
முடியாததாக உள்ளது என்பதைக்‌ கவனிக்க வேண்டும்‌. 

1 கொரிந்தியர்‌ 15:29க்கு மற்ற விளக்கங்களும்‌ அளிக்கப்பட்டுள்ளன. 
“மரித்தவர்கள்‌” என்பது மரித்துப்போன மக்களைக்‌ குறிப்பதற்குப்‌ பதிலாக 
மக்களின்‌ மரண நிலையைக்‌ குறிப்பிடக்கூடும்‌ என்று கூறப்படுகிறது. 
இயேசு, “மரித்தோரிலிருந்து எழுந்தாரென்று” பவுல்‌ அறிவித்தார்‌ (1 கொரி. 
15:12), இது அவர்‌ மரணத்தினின்று எழுந்தார்‌ என்று அர்த்தப்படுகிறது. 
பிறப்பு வினைச்‌ சொல்லுடன்‌ உள்ள /ற௪ச என்ற கிரேக்க வார்த்தை 
“நிமித்தம்‌” என்று மொழிபெயர்க்கப்பட்டுள்ளது, இது “இதன்‌ காரணமாக” 
என்று அர்த்தப்படலாம்‌ (அப்‌. 9:16; பிலி. 1:29; 2 தெச. 1:5). பல 
கிறிஸ்தவர்கள்‌, மரணத்தினிமித்தம்‌, அதாவது மரித்தோரிலிருந்து உயிர்த்‌ 
தெழுதலின்‌ கண்ணோட்டத்தில்‌, மரணத்திற்கு ஆயத்தமாவதற்காக 
ஞானஸ்நானம்‌ பெற்றனர்‌ என்று பவுல்‌ கூறியிருக்கக்கூடும்‌. அவர்கள்‌ 
உயிர்த்தெழவில்லையென்றால்‌, அவர்களின்‌ ஞானஸ்நானத்திற்கு மதிப்பு 
என்ன இருந்தது? இவ்வசனப்பகுதியைப்‌ பற்றி . 11. 1. Dau அவர்கள்‌ 
பின்வருமாறு எழுதினார்‌: 





இவ்விதமான நடைமுறை தொடக்க காலக்‌ கறிஸ்தவர்களிடத்தில்‌ 
மேலோங்கியிருந்தது என்பதற்கு நாம்‌ வரலாற்றிலிருந்து ஆதாரம்‌ 
எதையும்‌ கொண்டிருப்பதில்லை. கிரேக்க மொழியில்‌ 130௦1 என்ற 
சொல்‌, குறிப்பிட்ட ஒரு நடவடிக்கைக்கு ஒரு நபரைத்‌ தூண்டும்‌ 
நோக்கம்‌ என்பதையும்‌ வெளிப்படுத்துகிறது. இவ்விஷயத்தில்‌, 
மரித்தோரால்‌, அதாவது உயிர்த்தெழுவார்கள்‌ என்ற அளவில்‌ 
இதுவரை மரித்தோரால்‌ என்பது கருத்தாகத்‌ தெரிவிக்கப்பட்டுள்ளது. 
சந்தர்ப்பப்‌ பொருளானது பின்வரும்‌ அர்த்தத்தைக்‌ காண்பிக்கிறது: 
ஒரு நபர்‌, மரித்தோர்‌ நியாயத்தீர்ப்படையும்படி உயிர்த்தெழுவார்‌ 
என்பதை முன்‌ எதிர்பார்த்து, ஞானஸ்நானத்தை நாடினால்‌, 
மரித்தோர்‌ உயிர்த்தெழவில்லை என்றால்‌ அவரது ஞானஸ்நானம்‌ 
மதிப்பற்றதாறெது. 


“நமக்கு அன்பானவர்களாயிருந்து மரித்துப்‌ போனவர்கள்‌, நாம்‌ என்ன 
செய்கின்றோம்‌ என்பதைக்‌ கவனித்துக்‌ கொண்டிருக்கின்றனர்‌” என்பது 
இன்னொரு தவறான கருத்தாக உள்ளது. சிலர்‌ தங்களது பூமிக்குரிய 
நடக்கையானது, தங்களுக்கு அன்பானவர்களாயிருந்து மரித்துப்‌ போனவர்‌ 
களைக்‌ கவலையடைய அல்லது திகைப்படையச்‌ செய்யும்‌ என்று 
அஞ்சுகின்றனர்‌. இந்தக்‌ காரணத்தினால்‌, இவர்கள்‌ அவர்களுடன்‌ பேச 
முயற்சி செய்கின்றனர்‌ அல்லது அவர்களைப்‌ பிரியப்படுத்துமென்று 
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தாங்கள்‌ நினைப்பவற்றைச்‌ செய்கின்றனர்‌. இருப்பினும்‌, பூமியில்‌ என்ன 
செய்யப்படுகிறது என்பதை மரித்தவர்கள்‌ இனியும்‌ அறிவதில்லை. 

நியாயத்தீர்ப்புக்கு அவசியமிராது என்பது கடைசியான தவறான 
கருத்தாக உள்ளது. இந்த விவாதமானது, “துன்மார்க்கரும்‌ நீதிமான்களும்‌ 
பாதாளத்தில்‌ ஏற்கனவே பிரிக்கப்பட்டு இருக்கின்றனர்‌ என்றால்‌, நியாயத்‌ 
தீர்ப்பு நாள்‌ என்ற ஒன்றுக்கு அவசியமே இல்லை” என்று சொல்லுகிறது. 
இயேசு, தம்முடையவர்கள்‌ யார்‌ என்பதை ஏற்கனவே அறிகின்றார்‌ 
(யோவா. 10:15, 27; 2 தீமோ. 2:19). நியாயத்தீர்ப்பு நாள்‌ அன்று, நாம்‌ 
பரலோகம்‌ செல்ல வேண்டுமா அல்லது நரகம்‌ செல்ல வேண்டுமா என்பதில்‌ 
இயேசு வியப்படைய/திகைப்படைய மாட்டார்‌. அந்த வேளையில்‌ இயேசு 
நமக்குத்‌ தீர்ப்புகளைக்‌ கூறுவார்‌, மற்றும்‌ நம்மிடம்‌ உள்ள நமது 
பதிவேடுகளைப்‌ பார்வையிடுவார்‌ (மத்‌. 25:31-46). 


முடிவுரை 

மரித்தவர்கள்‌ இப்போது உருவமற்ற ஆத்துமாக்களாகப்‌ பாதாளத்தில்‌, 
பரதீசிலோ அல்லது வேதனையுள்ள இடத்திலோ காத்திருக்கின்றனர்‌. 
மரித்தோரின்‌ உயிர்த்தெழுதல்‌ வரையிலும்‌ அவர்கள்‌ இருக்கின்ற இடத்தி 
லேயே இருக்கும்படிக்குப்‌ பெரும்‌ பிளப்பு ஒன்று அவர்களுக்கிடையில்‌ 
உண்டாக்கப்பட்டுள்ளது. இது வரையிலும்‌ அவர்கள்‌ பரலோகத்திற்கு ஏறிச்‌ 
செல்லவுமில்லை (அப்‌. 2:34) அல்லது நரகத்திற்கு இறங்கிச்‌ செல்லவுமில்லை. 
இன்னும்‌ நேரம்‌ இருக்கின்றபோதே நாம்‌ மரிப்பதற்கும்‌ இந்த இடை 
நிலைக்குச்‌ செல்லுவதற்கும்‌ தயாராகிக்‌ கொள்வோமாக (2 கொரி. 6:2). 


பாதாளம்‌ 





குறிப்புகள்‌ 

ஆ. 35:18ன்‌-படி, மரணத்தின்போது ஆத்துமா உடலை விட்டுப்‌ பிரிகின்றது; 
அது போலவே பிர. 12:7 மற்றும்‌ யாக்‌. 2:26ன்‌-படி, ஆவியும்‌ உடலை விட்டுப்‌ 
பிரிகிறது. அதிகமான தகவல்களுக்கு “சரீரம்‌, ஆத்துமா மற்றும்‌ ஆவி” என்ற பாடத்தில்‌ 
காணவும்‌. 2செப்துவஜிந்த்‌ என்பது கி.மு. 300-200ல்‌ எகிப்து நாட்டின்‌ அலெக்சந்திரியா 
என்ற நகரில்‌ கல்வியாளர்கள்‌ எழுபத்திரண்டு பேரால்‌ கிரேக்க மொழியில்‌ 
மொழிபெயர்க்கப்பட்ட பழைய ஏற்பாடு ஆகும்‌. “மத்‌. 7:26; 11:16; 13:31, 33, 44, 
45, 47, 52 ஆதிய வசனங்களைக்‌ காணவும்‌. “லூக்‌. 10:30-87; 15:3-7, 8-10, 11-32 ஆகிய 
வசனங்களைக்‌ காணவும்‌. லூக்‌. 1:5; 6:1; 7:2, 41; 8:2, 27; 9:57; 11:1, 27, 37; 12:16; 
13:6, 31; 14:1, 2, 16; 15:11; 16:1 ஆதிய வசனங்களைக்‌ காணவும்‌. “யாத்‌. 22:18; 
லேவி.19:26, 31; 20:6; உபா. 18:11; 2 இரா. 21:6; 23:24; ஏசா. 8:19, 20 ஆதிய 
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வசனங்களைக்‌ காணவும்‌. “மக்காபேயர்‌ என்ற இரண்டு கள்ளுபடியாகமங்களும்‌ 
கி.மு. 166-40ல்‌ சுதந்திரத்திற்காக யூதர்களின்‌ போராட்டம்‌ பற்றிய வரலாற்றைக்‌ 
கொண்டுள்ளன. £Robert 0. Broderick, “Purgatory,” Concise Catholic Dictionary (St. Paul, 
Minn.: Catechetical Guild Educational Society, 1943), 143. °W. H. T. Dau, “Baptism,” The 
International Standard Bible Encyclopedia, vol. 1, ed. G. W. Bromiley (Grand Rapids, Mich.: 
Wn. B. Eerdmans Publishing Co., 1979), 426. 
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ருத்‌ 2: 
இயேசுவின்‌ மறுவருகை 


வேதாகமத்தின்‌ ஆய்வுப்‌ பொருளைப்‌ பின்வரும்‌ மூன்று சொல்‌ 
விளக்கங்களில்‌ தொகுத்துரைக்க முடியும்‌: “இயேசு வருகின்றார்‌,” “அவர்‌ 
வந்தார்‌,” மற்றும்‌ “அவர்‌ மீண்டும்‌ வருகின்றார்‌.” அவரது மறுவருகை என்பது 
புதிய ஏற்பாட்டில்‌ உள்ள மாபெரும்‌, மெய்சிலிர்க்கச்‌ செய்யும்‌, மற்றும்‌ 
பயபக்தியுள்ள போதனையாக உள்ளது. அநேகமாக, வேறு எந்த கிறிஸ்தவ 
போதனையும்‌ இதை விட அதிகமான ஆர்வத்தையும்‌ யூகத்தையும்‌ 
எழுப்பியிருக்கவில்லை என்று கூறலாம்‌. 

அவரது மறுவருகை பற்றி, “எவ்வாறு?”; “எப்போது?”; “எங்கே?” மற்றும்‌ 
“ஏன்‌?” என்ற கேள்விகளுக்குப்‌ பலதரப்பட்ட பதில்கள்‌ தரப்படுகின்றன. 
இந்தக்‌ கேள்விகளுக்குப்‌ பதில்‌ அளிக்க நமக்குப்‌ போதிய தகவல்கள்‌ 
உள்ளன, ஆனால்‌ இந்தக்‌ கேள்விகள்‌ தொடர்பான நமது ஆர்வத்தை திருப்தி 
செய்யவோ அல்லது இது தொடர்பான எல்லாச்‌ சாத்தியக்கூறுகளையும்‌ 
விளக்கப்படுத்தவோ நமக்குப்‌ போதிய தகவல்கள்‌ இருப்பதில்லை. 

இந்தத்‌ தலைப்பானது ஆர்வமூட்டுவதாகவும்‌ நமது ஆழ்ந்த 
சிந்தனைக்குத்‌ தகுதியானதாகவும்‌ இருந்தாலும்‌, இயேசுவின்‌ இரண்டாம்‌ 
வருகை தொடர்பான ஒவ்வொரு விஷயமும்‌ நமது இரட்சிப்புக்கு அவசிய 





மானவையல்ல என்பதைப்‌ புரிந்துகொள்ளுங்கள்‌. அவரது மறுவருகைக்கு 
ஆயத்தமாயிருப்பதற்கு நாம்‌ என்ன செய்ய வேண்டும்‌ என்பது பற்றிய 
அறிவுதான்‌ மாபெரும்‌ முக்கியத்துவம்‌ வாய்ந்ததாக உள்ளது. அவரது 
வருகையைச்‌ சுற்றிலும்‌ அதைத்‌ தொடர்ந்தும்‌ நடைபெறவிருக்கும்‌ 
விஷயங்கள்‌ எல்லாவற்றைப்‌ பற்றியும்‌ நாம்‌ அறிந்து[ம்‌], அவர்‌ வரும்போது 
நம்மை அவர்‌ ஏற்றுக்கொள்ளும்‌ வகையில்‌ வாழவில்லையென்றால்‌, நமது 
அறிவு யாவும்‌ வீணானதாக இருக்கும்‌. 

இயேசு வரும்போது நாம்‌ ஆயத்தமாயிருக்கும்படி நம்மை ஊக்குவிப்ப 
தற்காக, அவர்‌ மறுபடி வரும்போது என்ன நடக்கும்‌ என்பதில்‌ சிலவற்றை 
நமக்குக்‌ கூறியுள்ளார்‌. இயேசு, “உங்கள்‌ ஆண்டவர்‌ இன்ன நாழிகையிலே 
வருவாரென்று நீங்கள்‌ அறியாதிருக்கிறபடி யினால்‌ விழித்திருங்கள்‌” என்று 
கூறினார்‌ (மத்‌. 24:42). 

இந்தப்‌ பகுதியில்‌ நாம்‌, இயேசு மறுபடி வரும்போது என்ன நடக்கும்‌ 
என்பதைப்‌ படித்து, அவர்‌ பூமியின்மீது அரசாளுவாரா இல்லையா 
என்பதைத்‌ தீர்மானிக்க நாடி, உயிர்த்தெழுதலில்‌ உள்ளடங்கியிருப்பது 
என்ன என்பதைப்‌ பரிசீலனை செய்து, நியாயத்தீர்ப்பு நாள்‌ எவ்வாறு 
இருக்கும்‌ என்பது பற்றி ஆழ்ந்து சிந்திப்போம்‌. 
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2 


இயேசுவின்‌ மறுவருகை 


இயேசு பிதாவினிடத்திற்கு ஏறிச்‌ சென்ற காலம்‌ தொடங்கி, அவரது 
மறுவருகைக்காகக்‌ கிறிஸ்தவர்கள்‌ காத்திருக்கின்றனர்‌. இந்த நிகழ்ச்சியின்‌ 
பரிமாணம்‌ பற்றியும்‌, இதைப்‌ பற்றிக்‌ தரப்பட்டுள்ள மிகவும்‌ கொஞ்சமான 
தகவல்கள்‌ பற்றியும்‌ ஆழ்ந்து சந்திக்கையில்‌, இயேசுவின்‌ மறுவருகை பற்றிப்‌ 
பல கருத்துக்கள்‌ நிலவுவதென்பது திகைப்புக்குரியதாய்‌ இராதிருக்கலாம்‌. 
இந்தப்‌ பாடத்திலும்‌ இதற்கு அடுத்த பாடத்திலும்‌ நாம்‌, அவரது மறுவருகை 
பற்றி வேதாகமம்‌ போதிப்பது என்ன என்பதைக்‌ கற்று, போதிக்கப்பட்டுக்‌ 
கொண்டுள்ள மற்ற கண்ணோட்டங்களையும்‌ பரி£லனை செய்வோம்‌. 





அவரது மறுவருகை பற்றிய உண்மை 

“Second coming” [ “இரண்டாம்‌ வருகை” மற்றும்‌ “Second advent” 
[ “இரண்டாம்‌ வருகைக்கு முந்திய நிகழ்வு” என்ற சொற்றொடர்கள்‌ வேத 
வசனங்களில்‌ காணப்படாதிருப்பினும்‌, இந்த நிகழ்ச்சியானது, “மறுபடியும்‌ 
வந்து” (யோவா. 14:3) மற்றும்‌ “இரண்டாந்தரம்‌ ... தரிசனமாவார்‌” (எபி. 
9:28) என்ற சொல்‌ விளக்கங்களினால்‌ சுட்டிக்காண்பிக்கப்படுகிறது. 
இயேசுவின்‌ இரண்டாம்‌ வருகையைக்‌ குறிப்பிடுவதற்குப்‌ பல்வேறு கிரேக்க 
வார்த்தைகள்‌ பயன்படுத்தப்பட்டுள்ளன. 

Apokalupsis என்ற வார்த்தை இயேசுவின்‌ மறுவருகையைக்‌ குறிப்பிடு 
வதற்குச்‌ சிலவேளைகளில்‌ பயன்படுத்தப்பட்டுள்ளது, இது “வெளிப்படு 
வதற்கு” (1 கொரி. 1:7; 1817), “வெளிப்படும்போது” (2 தெச. 1:8; 1 பேது. 
1:13; 4:13; 1 பேது. 1:7) என்று மொழிபெயர்க்கப்பட்டுள்ளது. இயேசு 
பூமியில்‌ இருந்தபோது, பூமிக்குரிய உடலில்‌ காணப்பட்டார்‌, ஆனால்‌ 
அவரது முழுமையான, தெய்வீக இயல்பு வெளிப்படுத்தப்படாதிருந்தது. 
இருப்பினும்‌, அவர்‌ மறுபடியும்‌ வரும்போது, அவரது தெய்வீக மகிமை 
வெளிப்படுத்தப்படும்‌ (01: ௭௭20௦, இது “வெளிப்படும்போது” என்று 
அர்த்தப்படுறெது; கொலோ. 3:4). 

Epiphania என்ற வார்த்தை “வருதல்‌” அல்லது “தரிசனமாகுதல்‌” என்று 
மொழிபெயர்க்கப்பட்டுள்ளது. இது இயேசுவின்‌ இரண்டாம்‌ வருகையைக்‌ 
குறிப்பிடுவதற்கு மாத்திரம்‌ பயன்படுத்தப்பட்டுள்ளது (2 தெச. 2:8ஆ; 
1 தீமோ. 6:14; 2 தீமோ. 1:10; 4:1, 8; இத்து 2:13). 

Parousia என்ற வார்த்தை இயேசுவின்‌ மறுவருகைக்கு அடிக்கடி பயன்‌ 
படுத்தப்படுகிற வார்த்தையாக உள்ளது (1 கொரி. 15:23; 1 தெச. 2:19; 3:13; 
4:15; 5:23; 2 தெச. 2:1, 8௮; யாக்‌. 5:7, 8; 2 பேது. 1:16; 3:4, 12; 1 யோவா. 
2:28). 
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இந்தச்‌ சொல்விளக்கங்களும்‌ இவை வேத வசனங்களில்‌ பலமுறை 
வருதலும்‌, இயேசு மறுபடியும்‌ வருவார்‌ என்பதற்கு மிகுதியான உறுதிப்‌ 
பாட்டைத்‌ தருகின்றன. இவைகளுடன்‌ கூட, “நாள்‌,” “கர்த்தருடைய நாள்‌,” 
மற்றும்‌ “கிறிஸ்துவின்‌ நாள்‌” என்ற சொல்விளக்கங்கள்‌ அவர்‌ எப்பொழுது 
திரும்பி வருவார்‌ என்ற தருணத்தைக்‌ குறிப்பிடுகின்றன.' இரண்டாம்‌ 
வருகை எப்போது இருக்கும்‌ என்பதை மறைவாகக்‌ குறிப்பிடும்போது, 
இந்தச்‌ சொற்றொடர்களின்‌ சந்தர்ப்பப்‌ பொருள்கள்‌ மாத்திரமே அதைத்‌ 
தீர்மானிக்க முடியும்‌. 


அவரது மறுவருகைக்கான காலம்‌ 
இயேசு பிரிந்து சென்றதிலிருந்து, அவரது மறுவருகைக்கான காலம்‌ 
கள்ளத்தீர்க்கதரிசகளால்‌ (உபா. 18:20-22ஐ வாசிக்கவும்‌) வடிவமைக்கப்‌ 
பட்டது. நன்கு அறியப்பட்ட சில தேதிகள்‌ கீழ்கண்டவாறு தரப்பட்டன: 


வில்லியம்‌ மில்லர்‌ அக்டோபர்‌ 22, 1843 
சார்லஸ்‌ டேஸ்‌ ரஸ்ஸல்‌ அக்டோபர்‌ 1914 
ஜட்ஜ்‌ ]. ௪. ரூதர்‌ஃபோர்டு 1928 
ஹெர்பெர்ட்‌ W. ஆர்ம்ஸ்ட்ராங்‌ 1972 
யெகோவாவின்‌ சாட்சிகள்‌ வசந்த காலம்‌, 1975 
ஹால்‌ லின்ட்ஸி்‌ 1995 


“அந்த நாளையும்‌ அந்த நாழிகையையும்‌ என்‌ பிதா ஒருவர்‌ தவிர 
மற்றொருவனும்‌ அறியான்‌, பரலோகத்திலுள்ள தூதர்களும்‌ அறியார்கள்‌” 
(மத்‌. 24:36) என்ற இயேசுவின்‌ கூற்றைப்‌ பொருட்படுத்தாமல்‌ இந்தத்‌ 
தேதிகள்‌ முன்னுரைக்கப்பட்டன. அவரது வருகையானது திருடன்‌ வருகிற 
விதமாய்‌ இருக்கும்‌ (மத்‌. 24:42-44; 1 தெச. 5:2; 2 பேது. 3:10), அது 
எதிர்பாராததாக மற்றும்‌ எச்சரிக்கை எதுவுமற்றதாக இருக்கும்‌. இயேசு தமது 
அப்போஸ்தலர்களிடத்தில்‌, “பிதாவானவர்‌ தம்முடைய ஆதனத்திலே 
வைத்திருக்கிற காலங்களையும்‌ வேளைகளையும்‌ அறிகிறது உங்களுக்கு 
அடுத்ததல்ல” என்று கூறினார்‌ (அப்‌. 1:7). 

புதிய ஏற்பாட்டில்‌ மறுவருகைக்கு தேதி எதுவும்‌ தரப்படவில்லை 
யென்றாலும்‌, இயேசு மறுபடியும்‌ வருவதற்கு முன்பு குறிப்பிட்ட சில 
விஷயங்கள்‌ நடைபெற வேண்டியுள்ளது என்று அது முன்னுரைக்கிறது: 

(1) அவரது பிரிந்து செல்லுதல்‌ மற்றும்‌ அவரது மறுவருகை 
ஆகியவற்றிற்கு இடையில்‌ வெகுகாலம்‌ கடந்து செல்லும்‌ (மத்‌. 25:19; அப்‌. 
3:20, 21). 

(2) யூதர்களும்‌ புறஜாதியாரும்‌ ஓரே மந்தையாவார்கள்‌ (யோவா. 
10:16). 

(3) எருசலேம்‌ வீழ்ச்சியடைய வேண்டியிருந்தது (மத்‌. 24:1, 2; மாற்‌. 
13:1, 2; லூக்‌. 21:20-24). 

(4) விசுவாச விலக்கம்‌ நடைபெறும்‌ மற்றும்‌ “பாவமனுஷன்‌”” 
வெளிப்படுவான்‌ (2 தெச. 2:1-3). 
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(5) “பிற்காலங்களில்‌” மக்கள்‌ விசுவாசத்தை விட்டு விலகிச்‌ 
செல்லுவார்கள்‌ மற்றும்‌ பொல்லாங்குகள்‌ அதிகரிக்கும்‌ (1 தீமோ. 4:1, 2; 
2 தீமோ. 3:1-5). 

(6) அவரது மறுவருகையைக்‌ குறித்து மக்கள்‌ கேள்வி கேட்கக்‌ 
காரணமாகும்படி வெகு காலம்‌ கடந்து செல்லும்‌ (2 பேது. 3:3-9). 

(7) அவரது மறுவருகைக்கு முன்பு, வெளி. புத்தகத்தில்‌ 
விவரிக்கப்பட்டுள்ள நிகழ்ச்சிகள்‌ நடந்தேற வேண்டும்‌. 

இது வரையில்‌ நாம்‌ அறிந்துள்ளபடி, இயேசு மறுபடியும்‌ வருவதற்கு 
முன்பு நடைபெறத்‌ தேவையான யாவும்‌ நடைபெற்றுள்ளன. 


அவரது மறுவருகையின்‌ இயல்பு 

இயேசு எவ்வாறு மறுபடியும்‌ வருவார்‌ என்பது பற்றி, உணர்வெழுச்சி 
யூட்டும்‌ பல விவரங்களைப்‌ புதிய ஏற்பாடு தருகிறது. நாம்‌ உயிரோடிருக்கும்‌ 
போதே அவர்‌ வந்தால்‌ ... 

நாம்‌ இயேசுவைக்‌ காண்பேம்‌/ (1 தெச. 4:16; வெளி. 1:7). 

நாம்‌ அவரது பரிசுத்த தூதூர்களைக்‌ காண்போம்‌! (மாற்‌. 8:38). 

நாம்‌ எக்காள முழக்கத்தையும்‌ பிரதான தூதனுடைய சத்தத்தையும்‌ 
கேட்போம்‌! (யோவா. 5:28; 1 கொரி. 15:52; 1 தெச. 4:16). 

அவர்‌ அக்கினி ஜவாலைய டனும்‌, வல்லமையுடனும்‌ மகிமை 
முடனும்‌ மேகங்கனின்மீது” திரும்பி வருவதை நாம்‌ காண்போம்‌! (வெளி. 
1:7; 2 தெச. 1:7; லூக்‌. 21:27). 

இயேசு திரும்பி வரும்போது, மரித்த பரிசுத்தவான்‌௧ளும்‌ அவருடன்‌ 








வருவார்கள்‌ (யூதா 14) என்று சிலர்‌ போதித்துள்ளனர்‌. “பரிசுத்தம்‌” அல்லது 
“பரிசுத்தவான்கள்‌” என்பது 221௦2 என்ற கிரேக்கப்‌ பெயர்‌ உரிச்சொல்லின்‌ 
மொழிபெயர்ப்பாக உள்ளது. “இயேசு தமது hஜ்05 உடன்‌ வருவாரா?” 
என்பது கேள்வியாக இருப்பதில்லை - ஏனெனில்‌ அவர்‌ அவ்வாறே வருவார்‌. 
“Hagios என்பது அவரது “பரிசுத்த” மக்களைக்‌ குறிக்கிறதா அல்லது அவரது 
பரிசுத்த” தூதார்களைக்‌ குறிக்கிறதா?” என்பதே கேள்வியாக இருக்கிறது. 
அவருடன்‌ திரும்ப வரும்‌ ஜீவிகளைக்‌ குறிப்பிடும்‌ ஒவ்வொரு முறையும்‌ 
அவர்கள்‌ “தூதர்கள்‌” (மத்‌. 13:39-49; 16:27) அல்லது “வல்லமையுள்ள 
தூதர்கள்‌” (2 தெச. 1:7) அல்லது “பரிசுத்த தூதர்கள்‌” (மாற்‌. 8:38) என்று 
அழைக்கப்படுகின்றனர்‌. அவருடன்‌ வரும்‌ “பரிசுத்தவான்கள்‌” என்பவர்கள்‌ 
மரித்து பிரிந்து சென்ற நீதிமான்கள்‌ அல்ல ஆனால்‌ தூதர்கள்‌ என்பதாகவே 
இருக்க வேண்டும்‌. இவர்கள்‌ [நீதிமான்கள்‌] அவருடன்‌ வரமாட்டார்கள்‌, 
ஆனால்‌ அவர்‌ மறுபடியும்‌ வரும்போது அவரைச்‌ சந்திப்பதற்காக மரித்தோரி 
லிருந்து உயிர்ப்பிக்கப்படுவார்கள்‌. 


அவரது மறுவருகையின்‌ நிகழ்ச்சிகள்‌ 
இயேசு திரும்ப வரும்போது, நிகழ்ச்சிகள்‌ துரிதமான வரிசைத்‌ 
தொடரில்‌ நடைபெறும்‌. பின்வரும்‌ பட்டியல்‌, வேத வசனங்களில்‌ 
வரைக்குறிப்பிடப்பட்டுள்ளது: பூமியில்‌ துன்மார்க்கத்தையும்‌ விசுவாச 
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மின்மையையும்‌ இயேசு கண்டறிவார்‌ (லூக்‌. 17:26-30; 18:8). மரித்தோர்‌ 
யாவரும்‌ இயேசுவின்‌ குரலைக்‌ கேட்டு ஜீவிப்பார்கள்‌ (யோவா. 5:28, 29; 
1 தெச. 4:16). இது கடைசி சத்துருவாகிய மரணத்தின்‌ முடிவாக இருக்கும்‌ 
(1 கொரி. 15:26, 55; வெளி. 20:14). உயிரோடிருக்கின்ற யாவரும்‌ ஒரு 
கணத்திலே, கண்ணிமைக்கும்‌ பொழுதிலே மறுரூபமாவார்கள்‌ (1 கொரி. 
15:51). உயிரோடிருப்பவர்களும்‌ உயிர்ப்பிக்கப்பட்ட வர்களும்‌, இயேசுவை 
ஆகாயத்தில்‌ சந்திப்பார்கள்‌ (1 தெச. 4:17). முதலாம்‌ வானமும்‌ பூமியும்‌ 
அழிக்கப்படும்‌ (2 பேது. 3:10-12; மத்‌. 24:35; வெளி. 20:11). பிசாசின்‌ வேலை 
முடியும்‌, மற்றும்‌ அவனுக்கு வாதை தொடங்கும்‌ (மத்‌. 25:41; வெளி. 20:10). 
இயேசு தமது அரியணையின்மீது வீற்றிருப்பார்‌, மற்றும்‌ நியாயந்தீர்க்கப்‌ 
படும்படி எல்லாரும்‌ அவர்‌ முன்பு வெளிப்படுவார்கள்‌ (மத்‌. 25:31, 32; 
யோவா. 5:22; 2 கொரி. 5:10; 2 தீமோ. 4:1; வெளி. 20:11). தற்காலத்திய 
இந்த முறைமை யாவும்‌ முடியும்‌, எல்லாவற்றையும்‌ மீளக்கட்டுவிக்கும்‌ 
முறைமை நடைபெறும்‌ (1 கொரி. 15:24; அப்‌. 3:21; எபே. 1:10). 
நியாயத்தீர்ப்பிற்கான வேளை தொடங்கியிருக்கும்‌ (வெளி. 20:11-15), 
மற்றும்‌ “இரட்சிப்பின்‌ நாள்‌” கடந்து சென்றிருக்கும்‌ (2 கொரி. 6:1, 2). 
இயேசு, பூமிக்குரிய அதிகாரங்கள்‌ யாவற்றையும்‌ நீக்கிப்போட்டு ராஜ்யத்‌ 
தைப்‌ பிதாவிடத்தில்‌ ஒப்புவிப்பார்‌ (1 கொரி. 15:24). 

தற்சமயம்‌ இயேசு, வானம்‌ மற்றும்‌ பூமி முழுவதிலும்‌ ஆட்சி செலுத்து 
கின்றார்‌ (மத்‌. 28:18; 1 கொரி. 15:27). அவர்‌ மறுபடியும்‌ வரும்போது, 
அண்டம்‌ முழுவதற்குமான அவரது தனித்துவமான ஆட்சி முடிவடையும்‌. 
அவரும்‌ பிதாவும்‌ படைப்புக்கு முன்பு கொண்டிருந்த அதே உறவு 
முறையுடன்‌ ஒன்றுகூடி ஆட்சி செய்வார்கள்‌ (யோவா. 17:5; 1 கொரி. 15:28). 

அவரது வருகையைச்‌ சுற்றிலும்‌ நடக்கவிருக்கும்‌ இந்த மாபெரும்‌ 
நிகழ்ச்சிகளுக்கு நாம்‌ யாவரும்‌ தயாராக இருக்க வேண்டும்‌. நமக்காக ஒரு 
இடத்தை ஆயத்தம்‌ பண்ணும்படிக்கு இயேசு பிரிந்து சென்றார்‌ என்ற 
அவரது வாக்குத்தத்தம்‌ நிச்சயமாயுள்ளது போலவே, அவர்‌ மறுபடியும்‌ 
வருவார்‌ என்ற வாக்குத்தத்தமும்‌ உண்மையாகும்‌ (யோவா. 14:3). நாம்‌ 
அவரது வருகைக்காகக்‌ காத்திருக்க வேண்டும்‌ (2 பேது. 3:12), அதற்காக 
நாம்‌ ஆவலுடன்‌ காத்திருக்க வேண்டும்‌ (1 கொரி. 1:7; 1 தெச. 1:10; யாக்‌. 
5:7), அது நடைபெறும்‌ வரையிலும்‌ சகித்திருக்கத்‌ தொடர வேண்டும்‌ (மத்‌. 
25:1-13), மற்றும்‌ அதற்காக ஆயத்தமாவதற்குத்‌ தேவையானவற்றைச்‌ 
செய்யவேண்டும்‌ (மத்‌. 24:44). அவரது வெளிப்படுதலை விரும்புகின்ற 
யாவரும்‌ (2 தீமோ. 4:8), அவர்‌ வரும்போது அகம்‌ மகிழுவார்கள்‌ (1 பேது. 
4:13), ஆனால்‌ அவருக்குக்‌ கீழ்ப்படிய மறுத்திருக்கின்றவர்கள்‌ பயத்தினால்‌ 
நிரப்பப்பட்டு துக்கிப்பார்கள்‌ (எபி. 10:31; வெளி. 1:7). 











முடிவுரை 

இயேசுவின்‌ இரண்டாம்‌ வருகை என்பது மனித வரலாற்றின்‌ உச்சபட்ச 
நிகழ்ச்சியாக இருக்கும்‌. இயேசுவின்‌ மறுவருகைக்கான காலம்‌ மற்றும்‌ அதன்‌ 
இயல்பு ஆகியவை பற்றிப்‌ பலர்‌, தவறான கருத்துக்களைத்‌ தரவழைத்திருப்‌ 
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பதினால்‌, அந்த மாபெரும்‌ நாளைப்‌ பற்றியும்‌, அதற்குத்‌ தயாராயிருப்பது 
எப்படி என்பது பற்றியும்‌ வேதாகமம்‌ கூறுவது என்ன என்பது பற்றி மற்றவர்‌ 
களுக்கு போதிக்க நாம்‌ தயாராய்‌ இருக்க வேண்டும்‌. எல்லாவற்றிற்கும்‌ 
மேலாக, நாம்‌ அவரது வருகைக்குத்‌ தயாராக இருக்க வேண்டும்‌. நாம்‌ 
தயாராயிருந்தால்‌, ஆயத்தத்திற்கான ஒவ்வொரு முயற்சியும்‌ தகுதி வாய்ந்த 
தாக இருக்கும்‌. நாம்‌ தயாராக இல்லையென்றால்‌, பூமிக்குரிய ஒவ்வொரு 
சாதனை, வெற்றி மற்றும்‌ நாம்‌ மகிழ்வுடன்‌ அனுபவித்துள்ள மதிப்பு 
ஒவ்வொன்றும்‌ நமக்கு மாபெரும்‌ தோல்விகளாகக்‌ காணப்படும்‌. 


குறிப்புகள்‌ 

மத்‌. 7:22; 1 கொரி. 1:8; 5:5; 2 கொரி. 1:14; பிலி. 1:6, 10; 2:16; 1 தெச. 5:2; 
2 தெச. 2:2; 2 தீமோ. 1:18; 4:8; 2 பேது. 3:10 ஆதிய வசனங்களைக்‌ காணவும்‌. “மில்லர்‌ 
என்பவர்‌ பேப்டிஸ்டுப்‌ பிரசங்கியாராகவும்‌, இயேசு 1844ல்‌ மறுபடியும்‌ வருவார்‌ 
என்று நம்பியிருந்த குழுவின்‌ தலைவராகவும்‌ இருந்தார்‌. இந்தக்‌ குழுவை விட்டுச்‌ 
சென்ற சிலர்‌ இப்போது ஏழாம்‌ நாள்‌ அட்வென்ட்டிஸ்டுகள்‌ என்று அறியப்படும்‌ 
பிரிவு சபை உண்டாக்கினார்கள்‌. யெகோவாவின்‌ சாட்சிகள்‌ என்று அறியப்பட வந்த 
இயக்கத்திற்கு ரஸ்ஸல்‌ என்பவர்‌ முதலாவது தலைவரானார்‌. “யெகோவாவின்‌ 
சாட்சிகள்‌” என்ற புதிய பெயருடனான நிறுவனத்திற்கு ரூதர்‌ போர்டு என்பவர்‌ 
இரண்டாவது தலைவரானார்‌. தேவனுடைய வானொலி சபை என்று அறியப்பட்ட 
குழுவை ஆர்ம்ஸ்ட்ராங்‌ என்பவர்‌ தோற்றுவித்து அதன்‌ தலைவரானார்‌. லின்ட்ஸி 
என்பவர்‌ The Late Great Planet Earth என்ற புத்தகத்தின்‌ எழுத்தாளராக உள்ளார்‌. 
“அவர்‌ எப்படிச்‌ சென்றாரோ அதே விதமாகத்‌ திரும்ப வருவார்‌ (அப்‌. 1:11). 
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இயேசுவின்‌ மறுவருகை 


பற்றிய தவறான 
பரதுனைகள்‌ 


இயேசுவின்‌ மறுவருகையைப்‌ பற்றி வேதாகமத்தின்‌ போதனை 
களுடன்‌ பொருந்தி வராத பல்வேறு கருத்துக்கள்‌ போதிக்கப்பட்டு வருகின்‌ 
றன. இவைகளில்‌, (1) பரவச நிலை, (2) இயேசுவின்‌ தீர்க்கதரிசனத்தைத்‌ 
தவறாக விளக்கப்படுத்துகல்‌, (3) “கி.பி. 70 கோட்பாடு,” மற்றும்‌ (4) அந்திக்‌ 
கிறிஸ்து, அர்மெகதோன்‌ ஆகியவை பற்றிய கருத்துக்கள்‌ ஆகியவை 
உள்ளடங்குகின்றன. நாம்‌ இந்த போதனைகளை வேதவசனங்களின்‌ 


வெளிச்சத்தில்‌ ஆழ்ந்து சிந்திப்போம்‌. 











பரவச நிலை என்று ஒன்று இருக்குமா? 

இயேசுவின்‌ இரண்டாம்‌ வருகையின்போது நடைபெறும்‌ விஷயங்‌ 
களைப்‌ பற்றி வேதாகம போதனையை நாம்‌ கவனித்துள்ளோம்‌. இயேசு 
வின்‌ மறுவருகைக்கு முன்பு ஆயிரம்‌ ஆண்டுகள்‌ முன்னரசாட்சி இருக்கும்‌ 
என்று நம்புகின்றவார்களான, ஆயிரமாண்டு முன்னரசாட்சிக்‌ கொள்கைக்‌ 
காரர்கள்‌ பின்வரும்‌ பல்வேறு முடிவுகளை அடைந்துள்ளனர்‌: (1) உயிருடன்‌ 
உள்ள நீதிமான்கள்‌ மற்றும்‌ இயேசுவின்‌ தரிசனத்தின்போது உயிர்ப்பிக்கப்‌ 
படும்‌ மரித்துப்போன நீதிமான்கள்‌ ஆகியோரால்‌ மாத்திரம்‌ காணப்படும்‌ 
படிக்கு இயேசு வானங்களில்‌ இரகசியமாகவும்‌ திடீ ரென்றும்‌ தோன்றுவார்‌. 
(2) அவர்களை அவர்‌ “பரவச நிலைக்கு” உட்படுத்தி, அவ்விருசாராரையும்‌ 
ஒன்றாகத்‌ தம்முடன்‌ ஏழாண்டுகள்‌ இருக்கும்படிப்‌ பரலோகத்திற்குக்‌ 
கொண்டு செல்வார்‌. (3) அந்த ஏழாண்டுகளின்போது, அந்திகிறிஸ்து 
ஆளுகை செய்து மாபெரும்‌ உபத்திரவத்தைக்‌ கொண்டு வருவான்‌. 
(4) இந்தக்‌ காலகட்டத்தில்‌ யூதர்கள்‌ மனம்‌ மாற்றப்படுவார்கள்‌, மற்றும்‌ 
அவர்கள்‌ இன்னும்‌ பலரை மனம்‌ மாற்றுவார்கள்‌. (5) ஏழாண்டுகளின்‌ 
முடி வில்‌, அந்திகிறிஸ்து தனது சேனைகளைப்‌ பரிசுத்தவான்களுக்கு எதிராக, 
அர்மெகதோனின்‌ மகாயுத்தத்திற்கு வழிநடத்திச்‌ செல்லுவான்‌. (6) இயேசு 
பரிசுத்தவான்‌ ௧ளோடு கூடத்‌ திரும்பி வந்து, அந்தி கிறிஸ்துவை அழித்து 
நியாயந்தீர்த்து மற்றும்‌ அக்ரெமக்காரரை கண்டித்து, எருசலேமில்‌ தாவீதின்‌ 
அரியணையில்‌ வீற்றிருந்து ஆயிரம்‌ ஆண்டுகளுக்குப்‌ பூமி முழுவதையும்‌ 
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அரசாளுவார்‌. 

பரவச நிலையின்‌ போதனை வேதாகமத்தின்‌ பல தெளிவான 
போதனைகளுக்கு நேர்மாறானதாக உள்ளது. 

பரவச நிலையின்‌ போதனையை உயர்த்திப்‌ பிடிப்பதற்கு 
1 தெசலோனிக்கேயர்‌ 4:14-17 வசனப்பகுதி மிகவும்‌ பிரியமாகப்‌ 
பயன்படுத்தப்படுகிறது. இதில்‌ இயேசு “கர்த்தர்‌ தாமே ஆரவாரத்தோடும்‌, 
பிரதான தூதனுடைய சத்தத்தோடும்‌, தேவ எக்காளத்தோடும்‌ 
வானத்திலிருந்து இறங்கி வருவார்‌” என்று கூறப்படுகிறது. இருப்பினும்‌, 
இயேசு இரகசியமாக வருவதற்குத்‌ இட்டமிட்டிருந்தால்‌, அவர்‌ இவ்வளவு 
ஆரவாரத்தை அனுமதிக்க மாட்டார்‌ என்பது உறுதி. அவரது வருகையானது 
இடீரென்று இருக்கும்‌ ஆனால்‌ இரகசியமாயிராது. 

யோவான்‌ 6:40ன்‌ - படி, மரித்த நீதிமான்களின்‌ உடல்கள்‌ கடைசி 
நாளில்‌ உயிர்ப்பிக்கப்பட வேண்டியவைகளாய்‌ இருக்கின்றன. 
அப்படிப்பட்ட ஒரு நிகழ்ச்சியானது, ஆயிரம்‌ ஆண்டு முன்னரசாட்சிக்‌ 
கொள்கைக்காரர்கள்‌ கூறுகின்றபடி, பரவசநிலைக்‌ கோட்பாட்டில்‌ 
போதிக்கப்படுறெபடி, முடிவுக்குச்‌ சற்றே முன்னதாக நடக்கும்‌ ஆயிரம்‌ 
ஆண்டு அரசாட்சிக்கு முன்பாக ஏழு ஆண்டுகள்‌ காலம்‌ அரசாளுகை 
இருக்குமென்றால்‌, “கடைசி நாளில்‌” இப்படிப்பட்ட நிகழ்ச்சி நடைபெற 
முடியாது. 

யோவான்‌ 5:28, 29, மரித்த நீதிமான்கள்‌ மற்றும்‌ துன்மார்க்கர்‌ - யாவரும்‌ 
ஓரே நேரத்தில்‌ ஒரே காலத்தில்‌ உயிர்ப்பிக்கப்படுவார்கள்‌ என்று கூறுகிறது. 
பரவச நிலைக்‌ கோட்பாடானது, நீதிமான்களின்‌ உயிர்த்தெழுதலை ஆயிரம்‌ 
அண்டு அரசாட்சிக்கு முன்னதாகவும்‌, துன்மார்க்கரின்‌ உயிர்த்தெழுதலை 
அந்த அரசாட்டசிக்குப்‌ பின்னதாகவும்‌ வைக்கிறது. இரண்டு தனித்தனியான 
உயிர்த்தெழுதல்களைப்‌ பற்றி வேதாகமம்‌ ஒன்றும்‌ கூறுவதில்லை. 

களைகளின்‌ உவமையில்‌ இயேசு, துன்மார்க்கரும்‌ நீதிமான்களும்‌, 
காலத்தின்‌ முடிவில்‌ ஒரே வேளையில்‌ அறுத்துச்‌ சேர்க்கப்படுவார்கள்‌ என்று 
போதித்தார்‌. மக்கள்‌ மத்தியில்‌ இருந்து துன்மார்க்கர்‌ ஒன்று சேர்க்கப்பட்டுத்‌ 
குண்டிக்கப்படுவார்கள்‌. பின்பு பரிசுத்தவான்‌௧ள்‌ இயேசுவின்‌ ராஜ்யத்தில்‌ 
பிரகாசிப்பார்கள்‌ (மத்‌. 13:24-30, 36-43). 

வலையின்‌ உவமையில்‌ இயேசு, களைகளின்‌ உவமையில்‌ போதித்த 
அதே பாடத்தைப்‌ போதித்தார்‌. அவர்‌, “இப்படியே உலகத்தின்‌ முடிவிலே 
நடக்கும்‌. தேவ தூதர்கள்‌ புறப்பட்டு, நீதிமான்களின்‌ நடுவிலிருந்து 
பொல்லாதவர்களைப்‌ பிரித்து” (மத்‌. 13:47-50). பொல்லாதவர்களின்‌ 
நடுவிலிருந்து நீதிமான்கள்‌ பிரிக்கப்படுவார்கள்‌ என்று போதிப்பதற்குப்‌ 
பதிலாக இயேசு, நீதிமான்களின்‌ நடுவிலிருந்து பொல்லாதவர்கள்‌ பிரிக்கப்‌ 
படுவார்கள்‌ என்று போதித்தார்‌. 

2 தெசலோனிக்கேயர்‌ 1:6-10ல்‌ பவுல்‌, இயேசுவின்‌ உவமைகளில்‌ 
காணப்படுகிற அதே சத்தியத்தைப்‌ போதித்தார்‌: இயேசு மீண்டும்‌ வரும்‌ 
போது துன்மார்க்கர்‌ தண்டிக்கப்படுவார்கள்‌. வசனம்‌ 7ல்‌ பவுல்‌, “தேவனை 
அறியாதவர்களுக்கும்‌, நம்முடைய கர்த்தராகிய இயேசு கிறிஸ்துவின்‌ 
சுவிசேஷத்திற்குக்‌ கழ்ப்படியாதவர்களுக்கும்‌ நீதியுள்ள ஆக்கினையைச்‌ 
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செலுத்தும்படிக்கு” என்று கூறினார்‌. தொடர்ந்து வசனம்‌ 10 “அவர்கள்‌ ... 
நித்திய அழிவாயெ தண்டனையை அடைவார்கள்‌” என்று கூறுகிறது. 

உயிர்ப்பிக்கப்படவிருக்கும்‌ அநேக சகோதரருக்குள்ளே இயேசு 
முதல்வராயிருந்தார்‌ என்று பவுல்‌ போதித்தார்‌ (ரோமர்‌ 8:29). அடுத்த உயிர்க்‌ 
தெழுகல்‌ என்பது, அவர்‌ மறுபடியும்‌ வரும்போது அவருடையவர்களாய்‌ 
இருப்பவர்களை உள்ளடக்கும்‌. பின்பு முடிவு வரும்‌, அப்போது இயேசு 
1 கொரிந்தியர்‌ 15:22-27ன்‌-படி. ராஜ்யத்தைத்‌ தேவனிடம்‌ ஓப்புவிப்பார்‌. 
இந்த வசனப்பகுதியானது பரவச நிலையைத்‌ தொடர்ந்து ஆயிரம்‌ ஆண்டு 
அரசாட்சி என்பதற்குக்‌ காலத்தை அளிப்பதில்லை. இயேசு மறுபடியும்‌ 
வரும்போது, எல்லாரும்‌ பூமியிலிருந்து எடுத்துக்கொள்ளப்படுவார்கள்‌, 
அதுவே முடிவாக இருக்கும்‌. 

2 பேதுரு 3:3ல்‌, இயேசு மறுபடியும்‌ வரும்போது வானமும்‌ பூமியும்‌ 
எரிந்து சிதைந்துபோகும்‌ என்று பேதுரு போதித்தார்‌. இவ்வசனப்பகுதி 
யானது, பரவச நிலையைத்‌ தொடர்ந்து ஆயிரம்‌ ஆண்டு அரசாட்சிக்கோ 
அல்லது பரவச நிலையைக்‌ தொடர்ந்து வருவதாகப்‌ போதிக்கப்படும்‌ 
நிகழ்ச்சிகள்‌ நடப்பதற்கு இந்த பூமி நிலவும்‌ என்பதற்கோ காலத்தை அனு 
மதிப்பதில்லை. 

பரவச நிலையின்‌ போதனையானது, தானியேல்‌ 2 மற்றும்‌ 9 ஆகிய 
வற்றில்‌ உள்ள அடையாளத்துவ வசனப்‌ பகுதிகள்‌ மற்றும்‌ மத்தேயு 24, 
மாற்கு 13 மற்றும்‌ லூக்கா 21 ஆகியவற்றில்‌ உள்ள இயேசுவின்‌ தீர்க்கதரிசனங்‌ 
கள்‌ ஆகியவற்றின்‌ தவறான விளக்கப்படுத்துதலின்மீது கட்டியெழுப்பப்‌ 
பட்டுள்ளது. மற்ற வேக வசனங்களுடைய தெளிவான போதனைகளை 
மீறுகிற எந்தக்‌ கோட்பாடும்‌ தவறாயிருக்கும்‌ என்பது தெளிவு. 








எருசலேமின்‌ அழிவும்‌ இயேசுவின்‌ வருகையும்‌ 

மத்தேயு 24, மாற்கு 13 மற்றும்‌ லூக்கா 21ல்‌ உள்ள இயேசுவின்‌ தீர்க்க 
குரிசனங்கள்‌, பெரும்பாலானவர்களால்‌ நமது எதிர்காலத்தில்‌ நடைபெற 
விருக்கும்‌ இயேசுவின்‌ இரண்டாம்‌ வருகையைக்‌ குறிப்பதாக விளக்கப்‌ 
படுத்தப்படுகின்றன. நாம்‌ பிற்பாடு ஆழ்ந்து சிந்திக்கவிருக்கும்‌ போதனை 
யைக்‌ கொண்டுள்ள ஒரு சிலர்‌, அந்தத்‌ தீர்க்கதரிசனங்களில்‌ ஏறக்குறைய 
எல்லாமுமே, கி.பி. 70ல்‌ நடைபெற்ற நிகழ்ச்சிகளைக்‌ குறிப்பதாகக்‌ 
கூறுகின்றனர்‌. இவ்விரு விளக்கங்களில்‌ எதுவுமே சரியானதல்ல, ஏனெனில்‌ 
சுவிசேஷங்களில்‌ இயேசுவின்‌ தீர்க்கதரிசனங்கள்‌ இவ்விரு நிகழ்ச்சிகளையும்‌ 
உள்ளடக்கின. மத்தேயு 24:3ல்‌ இயேசு, எருசலேமின்‌ அழிவு பற்றியும்‌, தமது 
வருகைக்கான அடையாளம்‌ பற்றியும்‌, காலத்தின்‌ முடிவு பற்றியும்‌ தமது 
சீஷர்கள்‌ கேட்ட கேள்விகளுக்குப்‌ பதில்‌ அளித்தார்‌. லூக்கா சுவிசேஷத்தில்‌, 
எருசலேமின்‌ அழிவுக்கு வழிநடத்தும்‌ மற்றும்‌ அந்த அழிவை உள்ளடக்கிய 
வைகளான இயேசுவின்‌ முன்னுரைத்தல்களை மாத்திரம்‌ பதிவு செய்திருக்க, 
மத்தேயு மற்றும்‌ மாற்கு ஆகிய சுவிசேஷங்கள்‌ இயேசுவின்‌ இரண்டாம்‌ 
வருகையையும்‌ உள்ளடக்கின. 

மத்தேயு 24ல்‌ இயேசு தமது உரையின்‌ தொடக்கத்தில்‌, எருசலேமின்‌ 
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அழிவை நோக்கி வழிநடத்தும்‌ நிகழ்ச்சிகளை விவரித்தார்‌ (வ. 4-14). 
எருசலேம்‌ சேனைகளால்‌ சூழப்பட்டிருப்பதை மக்கள்‌ காணும்‌ போது, 
அழிவு சமீபமாயிருக்கிறது என்பதற்கு அது அடையாளம்‌ என்று அவர்கள்‌ 
புரிந்துகொள்ள வேண்டும்‌ என்று அவர்‌ கூறினார்‌. அழிவுடன்‌ இணைந்த 
உபத்திரவத்திற்குத்‌ தப்பிக்கொள்ளும்படிக்கு அவர்கள்‌ நகரத்தில்‌ இருந்து 
தப்பி ஓட வேண்டும்‌ (வ. 15-22; லூக்‌. 21:20-24). பின்பு இயேசு, தம்மைப்‌ 
பின்பற்றியவர்களுக்கு எருசலேம்‌ மற்றும்‌ இஸ்ரவேல்‌ நாட்டின்‌ அழிவின்‌ 
போது நடக்கும்‌ நிகழ்ச்சிகள்‌ பற்றிய உவமைகளைக்‌ கொடுத்தார்‌ (வ. 23-34). 
இதைத்‌ தொடர்ந்து அவர்‌ தமது இரண்டாம்‌ வருகை பற்றிக்‌ கலந்துரை 
யாடினார்‌ (வ. 36-51). 

வசனம்‌ 34, பல காரணங்களினால்‌ அவரது உரையில்‌ ஒரு இடை 
முறிவைச்‌ சுட்டிக்காண்பிப்பதாக இருக்க வேண்டும்‌: 

வசனம்‌ 34க்கு முன்‌ முதல்‌ பகுதியில்‌ இயேசு விவரித்திருந்த யாவும்‌ 
அவர்‌ பேசிக்‌ கொண்டிருந்த “இந்தத்‌ தலைமுறையின்‌” வாழ்வுக்‌ காலத்தில்‌ 
நடைபெறும்‌. இயேசு தமது ஊழியத்தின்போது, தாம்‌ பேசிக்‌ கொண்டிருந்த 
காலத்தில்‌ வாழ்ந்தவர்களைக்‌ குறிப்பிடுவதற்கு “இந்தத்‌ தலைமுறை” என்ற 
சொல்விளக்கத்தைச்‌ சீராகப்‌ பயன்படுத்தினார்‌. இதற்கு ஒரு விதிவிலக்கு 
என்பது அந்நியமானதாகக்‌ காணப்படும்‌. 

முகல்‌ பகுதியில்‌ அவர்‌, “அந்த நாட்கள்‌” என்பது பற்றிப்‌ பேசினார்‌ (வ. 
19, 22, 29); ஆனால்‌ வசனம்‌ 34க்குப்‌ பின்பு, இரண்டாவது பகுதியில்‌ அவர்‌ 
“அந்த நாள்‌” என்பது பற்றிப்‌ பேசினார்‌ (வ. 36). இயேசு, கடை நியாயத்‌ 
தீர்ப்புக்கான தமது வருகை பற்றிக்‌ குறிப்பிடுவதற்கு “அந்த நாள்‌” அல்லது 
“நாள்‌” என்ற சொல்விளக்கத்தகைச்‌ சீராகப்‌ பயன்படுத்தினார்‌.” 

முதல்‌ பகுதியில்‌ இயேசு, எருசலேமின்‌ அழிவுக்கு முன்பாக நடை 
பெறும்‌ நிகழ்ச்சிகள்‌ பற்றியும்‌ (வ. 5-14) அழிவு சமீபமாயிருப்பகைச்‌் சுட்டிக்‌ 
காண்பிக்கும்‌ அடையாளம்‌ பற்றியும்‌ (வ. 15; லூக்‌. 21:20-24உடன்‌ 
ஓப்பிடவும்‌) பேசினார்‌. இரண்டாவது பகுதியில்‌ “அந்த நாள்‌” என்பது - 
அவர்‌ மீண்டும்‌ வருதலின்போது (வ. 36) - அடையாளம்‌ அல்லது எச்சரிக்கையை 
முன்கொண்டிராது, ஆனால்‌ ஜலப்பிரளயம்‌ வந்த வேளையில்‌ இருந்தது 
போலவே மற்றும்‌ திருடன்‌ வருகிற விதமாகவே இருக்கும்‌ (வ. 36-43). 

முதல்‌ பகுதியில்‌ இயேசு, அடையாளத்தை அறிந்து புரிந்து 
கொண்டவர்கள்‌ தப்பியோட வேண்டும்‌ என்று குறிப்பிட்டார்‌ (வ. 16). 





இந்த அடையாளம்‌ மற்றும்‌ எச்சரிக்கையின்‌ காரணமாக, கிறிஸ்தவர்கள்‌ 
பாதுகாப்பிற்காக, எருசலேம்‌ மற்றும்‌ யூதேயாவில்‌ இருந்து, யோர்கான்‌ 
நதியைக்‌ கடந்து பெல்லா என்ற இடத்திற்கு ஓடிச்‌ சென்றனர்‌.” இரண்டா 
வது பகுதியில்‌ விவரிக்கப்பட்டுள்ள நிகழ்ச்சிகள்‌ நடைபெறும்‌ வரையிலும்‌ 
என்ன நடக்கிறது என்று ஒருவரும்‌ புரிந்துகொள்ள இயலாதபடிக்கு 
எதிர்பாராத வகையில்‌ நடைபெறும்‌ (வ. 39). எவரொருவரும்‌ தப்பியோட 
இயலாது, ஏனெனில்‌ எந்த அடையாளமும்‌ தரப்படாது. ஆகையால்‌, நாம்‌ 
எல்லா வேளைகளிலும்‌ ஆயத்தமாய்‌ இருக்கவேண்டும்‌ (வ. 37-51). 
எருசலேமின்‌ அழிவுக்கு முன்‌ நடக்கும்‌ என்று இயேசு விவரித்திருந்த 
நிகழ்ச்சிகளை அவரது மறுவருகையைக்‌ குறிப்பதற்குப்‌ பயன்படுத்த முயற்சி 
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செய்பவர்கள்‌ இயேசுவின்‌ போதனையைக்‌ தவறாகப்‌ பயன்படுத்து 
கின்றனர்‌ (வ. 4-34). இவைகள்‌ அவரது இரண்டாம்‌ வருகைக்கு 
அடையாளங்களாகப்‌ பயன்படுத்தப்பட இயலாது; மாறாக, இவைகள்‌ 
எருசலேம்‌ மற்றும்‌ இஸ்ரவேலின்‌ வீழ்ச்சிக்கு முன்‌ நடக்கவிருந்த 
நிகழ்ச்சிகளின்‌ விவரிப்பாக இருந்தன. 

மத்தேயு 24:29-31ன்‌ காரணமாகச்‌ சிலர்‌ இந்த விளக்கத்தை 
மறுக்கின்றனர்‌. அவர்கள்‌, இந்த வசனங்களின்‌ கூற்றுக்கள்‌ நேர்ப்பொருளில்‌ 
எடுத்துக்கொள்ளப்படக்‌ கூடாது, ஆனால்‌ அடையாளத்துவமாக எடுத்துக்‌ 





கொள்ளப்பட வேண்டும்‌ என்பதை உய்த்துணரத்‌ தவறுகின்றனர்‌; 
ஏனெனில்‌ இவைகள்‌, தேசங்களின்‌ அழிவு பற்றி விவரிப்பதற்குப்‌ பழைய 
ஏற்பாட்டுக்‌ தீர்க்கதரிசிகள்‌ பயன்படுத்திய உருவக மொழிநடைகளால்‌ 
மூடப்பட்டுள்ளன.” மத்தேயு 24:30ல்‌ எருசலேமின்‌ அழிவின்போது 
இயேசுவின்‌ “வருகை” கூட அவரது இரண்டாம்‌ வருகை என்றல்ல ஆனால்‌ 





இஸ்ரவேல்‌ நாட்டிற்குத்‌ தண்டனையும்‌ அவரது வருகை என்பதாகவே 
நினைக்கப்பட வேண்டும்‌. “இவைகளை” அவர்கள்‌ காணும்போது (மத்‌. 
24:33), அவர்‌ எருசலேமை அழிப்பதற்குத்‌ தயாராக, சமீபமாய்‌ இருந்தார்‌ 
என்பதை உய்த்துணருவார்கள்‌. அவர்கள்‌ மலைகளுக்குத்‌ தப்பியோட 
வேண்டும்‌ என்று அறிவார்கள்‌, ஆதிக்‌ கிறிஸ்தவர்கள்‌ செய்தது போலவே. 
இந்தத்‌ இர்க்கதரிசனத்தின்‌ காரணமாக, அவர்கள்‌ இந்த அடையாளங்களைக்‌ 
காணும்போது, அவர்‌ எருசலேமின்மீது பழிதீர்க்கத்‌ தயாராக இருந்தார்‌ 
என்பதை அவர்கள்‌ உய்த்துணர்ந்தனர்‌. இருப்பினும்‌, அவரது இரண்டாம்‌ 
வருகை நிகழும்‌ “அந்த நாளில்‌,” அடையாளமோ, எச்சரிக்கையோ அல்லது 





தப்பி ஒடுவதற்கான வாய்ப்போ இராது. 


இ.பி. 70 கோட்பாடு 

சிலர்‌, மத்தேயு 24ன்‌ எல்லாப்‌ பகுதிகளையும்‌, மற்ற வசனப்பகுதிகளை 
யும்‌ கி.பி. 70ல்‌ நடைபெற்ற எருசலேமின்‌ அழிவுக்கு மாத்திரமே 
நடைமுறைப்‌ படுத்துவார்கள்‌. அவர்கள்‌, இயேசு அந்த வேளையில்‌ திரும்பி 
வந்து, மரித்தோரை உயிர்ப்பித்து அவர்களை நியாயந்தீர்த்தார்‌ என்று 
நம்புகின்றனர்‌. அதுமுதல்‌, எல்லாரும்‌ மரணத்தின்போது நியாயந்தர்க்கப்‌ 
பட்டு உடனடியாகப்‌ பரலோகத்திற்கோ அல்லது நரகத்திற்கோ அனுப்பப்‌ 
படுகின்றனர்‌ என்றும்‌ அவர்கள்‌ நம்புகின்றனர்‌. 

இந்தக்‌ கோட்பாடு தவறானது என்பதை, மேலே கொடுக்கப்பட்ட 
குகவல்‌ சுட்டிக்காண்பிக்கிறது. மேலும்‌, “கடைசி நாள்‌” என்பதும்‌ அதைச்‌ 
சுற்றி நடக்கவிருக்கும்‌ நிகழ்ச்சிகளும்‌ இந்தத்‌ தவறான கண்ணோட்டத்‌ 
துடன்‌ ஒப்புரவாக்கப்பட இயலாது. 

இயேசுவில்‌ விசுவாசம்‌ கொள்கின்ற யாவரும்‌ “கடை நாளில்‌” உயிர்ப்‌ 
பிக்கப்படுவார்கள்‌ என்று அவர்‌ உரைத்தார்‌ (யோவா. 6:39, 40). இயேசு 
பேசிய வார்த்தையே “கடை நாளில்‌” நியாயத்தீர்ப்புக்கு அடிப்படையாக 
அமையும்‌ (யோவா. 12:48). எருசலேமின்‌ அழிவு என்பது “கடைசி நாளாக” 
இருக்க முடியாது, ஏனென்றால்‌, அதன்‌ அழிவைக்‌ தொடர்ந்து பல நாட்கள்‌ 
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வந்து விட்டன. இயேசு குறிப்பிட்ட “கடைசி நாள்‌” என்பது பூமியின்‌ 
வரலாற்றில்‌ கடைசி நாளாக, அது அழிக்கப்படும்‌ நாளாக இருக்க வேண்டும்‌. 
பூமி தனது அச்சில்‌ சுழலாமல்‌, நாட்கள்‌ என்பது இருக்க முடியாது. அந்த 
“தடைசி நாள்‌” என்பது மரித்தோர்‌ உயிர்த்தெழுப்பப்பட்டு நியாயந்‌ 
தீர்க்கப்படுநறெ நாளாக, பூமி அழிக்கப்படும்‌ நாளாக இருக்கும்‌. கி.பி. 70ல்‌ 
அந்த நாள்‌ வரவில்லை. இயேசுவின்‌ வருகைக்கு முன்பு நடைபெறும்‌ 
“கடை நாட்களின்‌” நிகழ்ச்சிகள்‌ (2 பேது. 3:3) மற்றும்‌ வானங்கள்‌, பூமி 
ஆகியவற்றின்‌ அழிவு ஆகியவை “கடை நாளுக்கு” வழிநடத்திச்‌ செல்லும்‌. 


அந்திக்கிறிஸ்துவும்‌ அர்மகெதோனும்‌ 

மதக்குழுவினர்‌ சிலர்‌ அந்திக்கிறிஸ்து மீதும்‌ அர்மகெகோன்‌ யுத்தத்தின்‌ 
மீதும்‌ அதிகமான வலியுறுத்தத்தை வைப்பதால்‌, பிரபலமான இவ்விரு 
குலைப்புகளைப்‌ பற்றியும்‌ நாம்‌ குறிப்பிட்டாக வேண்டும்‌. 

யோவான்‌, “அந்திக்கிறிஸ்து”வைப்‌ பற்றி எழுதினார்‌, ஆனால்‌ அப்படி 
பட்டவர்கள்‌ “அநேகர்‌” வருவார்கள்‌ என்று அவர்‌ உரைத்தார்‌ (1 யோவா. 
2:18; 2 யோவா. 7), அவர்கள்‌ இயேசுவைத்‌ தேவனிடத்தில்‌ இருந்து வந்த 
கிறிஸ்து (1 யோவா. 2:22; 4:3) என்றும்‌ அவர்‌ மாம்சத்தில்‌ வந்த தேவன்‌ 
என்றும்‌ (2 யோவா. 7) ஏற்றுக்கொள்ளாமல்‌ புறக்கணிப்பார்கள்‌. இவர்கள்‌ 
இயேசுவுக்கு எதிராகப்‌ போராடுகின்ற உலக சேனையின்‌ இராணுவத்‌ 
தலைவர்களாகவோ அல்லது 2 தெசலோனிக்கேயர்‌ 2:3ன்‌ “பாவ மனுஷ 
னாகவோ” இருப்பதில்லை. இதற்குப்‌ பதிலாக, இவர்கள்‌ யாவரும்‌ 
மதரீதியான வஞ்சிப்பவர்கள்‌ என்று விவரிக்கப்படுகின்றனர்‌ (2 தெச. 2:10; 
2 யோவா. 7). 

அர்மகெதோன்‌ (வெளி. 1614-16) என்பது அநேகமாக, தீர்மானமான 
பல யுத்தங்கள்‌ நடைபெற்ற மெகிதோ மலை என்ற இடமாக இருக்கலாம்‌, 
இயேசு தமது ஆயிரம்‌ ஆண்டு அரசாட்சியைத்‌ தொடங்குவதற்கு முன்பு, 
அவருக்கு எதிராக யுத்தம்‌ செய்யும்படி அந்திக்கிறிஸ்து, துன்மார்க்கர்‌ 
யாவரையும்‌ ஒன்றுகூட்டுவான்‌ என்று இந்தக்‌ கருத்தைப்‌ பற்றிக்‌ 
கொண்டிருப்பவர்களால்‌ கூறப்படுகிறது. அந்திக்கிறிஸ்து அல்ல ஆனால்‌ 
அசுத்த ஆவிகளே யுத்தத்திற்காகச்‌ சேனைகளை ஒன்றுகூட்டும்‌ என்று 
வெளி. 16:14-16ல்‌ கூறப்படுகிறது. இங்கு கலந்துரையாடலில்‌ உள்ள யுத்தம்‌ 
என்பது சத்தியத்திற்கும்‌ பொல்லாங்கிற்கும்‌ இடையில்‌ நடைபெறும்‌ 
போராட்டத்தின்‌ உருவகமாக உள்ளதே தவிர, இது உலகப்பிரகாரமான 
யுத்தமாக இருப்பதில்லை. 

அந்திக்கிறிஸ்துகள்‌ என்பவர்கள்‌ மதரீதியாக வஞ்சிப்பவர்களாய்‌ 





இருக்கின்றனர்‌; இவர்கள்‌ (ஒன்றாக சேர்ந்தோ அல்லது தனித்தனியாகவோ) 
அர்மகெதோனுடன்‌ இணைவு கொண்டிருந்தால்‌, இவர்கள்‌ சத்தியத்திற்கு 
எதிராக ஆவிக்குரிய யுத்தம்‌ செய்பவர்களாக - ஒரு வேளையில்‌ அல்ல, 
ஆனால்‌ காலந்தோறும்‌ நடைபெறும்‌ யுத்தம்‌ செய்பவர்களாக - காணப்பட 
வேண்டும்‌. மேலே குறிப்பிடப்பட்ட இரண்டு யுத்தங்களுக்கு இடையில்‌ 
வேதாகமம்‌ எந்த இணைவையும்‌ ஏற்படுத்தாதபடியினால்‌, இவற்றை 
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இணைகத்கல்‌ என்பது யூகமாகவே இருக்க வேண்டும்‌. 


முடிவுரை 

வேத வசனங்கள்‌ கிறிஸ்துவின்‌ இரண்டாம்‌ வருகையைப்‌ பற்றி நாம்‌ 

பெற்றுள்ள ஒரே தகவலை மாத்திரம்‌ தருகின்றன. அவரது மறுவருகை 

பற்றிய நமது புரிந்துகொள்ளுதலில்‌, நாம்‌ மனிதர்களின்‌ யூகங்களினால்‌ 

அல்ல ஆனால்‌ வேத வசனங்களினால்‌ மாத்திரம்‌ வழிநடத்தப்பட 
வேண்டும்‌. 


குறிப்புகள்‌ 

மத்‌. 11:16; 12:41, 42, 45; 23:36; மாற்‌. 8:12; லூக்‌. 11:29-32, 50, 51; 17:25 ஆதிய 
வசனங்களைக்‌ காணவும்‌. (விசேஷமாக மக்‌. 23:36ஐக்‌ காணவும்‌.) “மத்‌. 7:22; 1 கொரி. 
1:8; 5:5; 2 கொரி. 1:14; பிலி. 1:6, 10; 2:16; 1 தெச. 5:2; 2 தெச. 2:2; 2 தமோ. 1:18; 
4:8; 2 பேது. 3:10 ஆகிய வசனங்களைக்‌ காணவும்‌. “Eusebius, Church History, 111.5. 
“ஏசா. 13:9, 10; 34:5-10; எசே. 32:7, 8; யோவே. 2:10 ஆகிய வசனங்களைக்‌ காணவும்‌. 
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7 
மில்லனியம்‌, 


ஆயிரம்‌ ஆண்று அரசாட்சி 


இயேசு பரலோகத்திற்கு ஏறிச்‌ சென்றது போலவே அவர்‌ மீண்டும்‌ 
வருவார்‌ என்பதும்‌ நிச்சயமான விஷயமாக உள்ளது (யோவா. 14:3; அப்‌. 
1:11). அவரது மறுவருகைக்குப்‌ பின்பு என்ன நடைபெறும்‌? ஒரு ஆயிரம்‌ 
ஆண்டு ஆளுகை என்று சொல்லப்படக்கூடிய இயேசுவின்‌ அரசாட்சி 
நடைபெறுமா? ஆயிரம்‌ ஆண்டுகள்‌ என்பது நேர்ப்பொருளில்‌ ஒரு ஆயிரம்‌ 
ஆண்டுகள்‌ இயேசுவின்‌ அரசாட்சி நடைபெறும்‌ என்று குறிக்றெதா அல்லது 
இது கால வேளையின்‌ அடையாளத்துவமாக உள்ளதா? அவர்‌ எருசலேமில்‌ 
தாவீதின்‌ அரியணையில்‌ வீற்றிருந்து பூமியை ஆளும்படிக்கு, ஒரு 
இராஜ்யத்தை ஏற்படுத்துவதற்காக வெற்றிகொள்ளும்‌ முடியரசராகத்‌ 
திரும்பி வருவாரா? இயேசுவை யூதர்கள்‌ புறக்கணித்தனர்‌ என்பதற்காக 
அவர்‌ தேவனுடைய ராஜ்யத்திற்குப்‌ பதிலாக சபையை ஏற்படுத்தினாரா? 

மில்லேனியம்‌ அல்லது ஆயிரம்‌ ஆண்டுகள்‌ அரசாட்சியைப்‌ பற்றிய 
கலந்துரையாடலில்‌ பெரும்பாலானவற்றை உண்டாக்குகிற வசனப்பகுதி 
யாக இருப்பது வெளி. 20:1-10 ஆகும்‌: 








ஒருதூதன்‌ பாதாளத்தின்‌ இறவுகோலையும்‌ பெரிய சங்கிலியையும்‌ 
குன்‌ கையிலே பிடித்துக்‌ கொண்டு வானத்திலிருந்திறங்கிவரக்‌ 
கண்டேன்‌. பிசாசென்றும்‌ சாத்தானென்றும்‌ சொல்லப்பட்ட பழைய 
பாம்பாகிய வலுசர்ப்பத்தை அவன்‌ பிடித்து, அதை ஆயிரம்‌ வருஷ 
மளவுங்‌ கட்டிவைத்து, அந்த ஆயிரம்‌ வருஷம்‌ நிறைவேறும்வரைக்கும்‌ 
அது ஜனங்களை மோசம்போக்காதபடிக்கு அதைப்‌ பாதாளத்திலே 
குள்ளியடைத்து, அதின்மேல்‌ முத்திரைபோட்டான்‌. அதற்குப்‌ பின்பு 
அது கொஞ்சக்காலம்‌ விடுதலையாக வேண்டும்‌. 

அன்றியும்‌, நான்‌ சிங்காசனங்களைக்‌ கண்டேன்‌, 
அவைகளின்மேல்‌ உட்கார்ந்தார்கள்‌; நியாயத்தீர்ப்புக்‌ கொடுக்கும்படி 
அவர்களுக்கு அதிகாரம்‌ அளிக்கப்பட்டது. இயேசுவைப்பற்றிய 
சாட்சியினிமித்தமும்‌ தேவனுடைய வசனத்தினிமித்தமும்‌ சிரச்சேதம்‌ 
பண்ணப்பட்ட வர்களுடைய ஆத்துமாக்களையும்‌, மிருகத்தையாவது 
அதின்‌ சொரூபத்தையாவது வணங்காமலும்‌ தங்கள்‌ நெற்றியிலும்‌ 
தங்கள்‌ கையிலும்‌ அதின்‌ முத்திரையைத்‌ தரித்துக்கொள்ளாமலும்‌ 
இருந்தவர்களையும்‌ கண்டேன்‌. அவர்கள்‌  உயிர்த்துக்‌ 
கிறிஸ்துவுடனேகூட ஆயிரம்‌ வருஷம்‌ அரசாண்டார்கள்‌. 
மரணமடைந்த மற்றவர்கள்‌ அந்த ஆயிரம்‌ வருஷம்‌ முடியுமளவும்‌ 
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உயிரடையவில்லை. இதுவே முதலாம்‌ உயிர்த்தெழுதல்‌. முதலாம்‌ 
உயிர்த்தெழுதலுக்குப்‌ பங்குள்ளவன்‌ பாக்கியவானும்‌ பரிசுத்தவானு 
மாயிருக்கிறான்‌; இவர்கள்மேல்‌ இரண்டாம்‌ மரணத்திற்கு 
அதிகாரமில்லை; இவர்கள்‌ தேவனுக்கும்‌ கிறிஸ்துவுக்கும்‌ முன்பாக 
ஆசாரியராயிருந்து, அவரோடேகூட ஆயிரம்‌ வருஷம்‌ 
அரசாளுவார்கள்‌. 

அந்த ஆயிரம்‌ வருஷம்‌ முடியும்போது சாத்தான்‌ தன்‌ 
காவலிலிருந்து விடுதலையாகி, பூமியின்‌ நான்கு திசைகளிலுமுள்ள 
ஜாதிகளாகிய கோகையும்‌ மாகோகையும்‌ மோசம்போக்கும்படிக்கும்‌, 
அவர்களை யுத்தத்திற்குக்‌ கூட்டிக்கொள்ளும்படிக்கும்‌ புறப்படுவான்‌; 
அவர்களுடைய தொகை கடற்கரை மணலத்தனையாயிருக்கும்‌. 
அவர்கள்‌ பூமியெங்கும்‌ பரம்பி, பரிசுத்தவான்‌௧ளுடைய பாளையத்‌ 
தையும்‌, பிரியமான நகரத்தையும்‌ வளைந்துகொண்டார்கள்‌; 
அப்பொழுது தேவனால்‌ வானத்திலிருந்து அக்கினி இறங்கி அவர்களை 
பட்சித்துப்போட்டது. மேலும்‌ அவர்களை மோசம்போக்கின 
பிசாசானவன்‌, மிருகமும்‌ கள்ளத்தீர்க்கதரிசியுமிருக்கிற இடமாகிய 
அக்கினியும்‌ கந்தகமுமான கடலிலே தள்ளப்பட்டான்‌. அவர்கள்‌ 
இரவும்‌ பகலும்‌ சதாகாலங்களிலும்‌ வாதிக்கப்படுவார்கள்‌. 


இவ்வசனப்பகுதியில்‌ ஆயிரம்‌ ஆண்டு அரசாட்சி என்பது குறிப்பிடப்‌ 
பட்டுள்ளது என்பது நிச்சயம்‌, ஆனால்‌ அந்த ஆயிரம்‌ ஆண்டு அரசாட்சி 
என்பது என்ன? அது எங்கே எப்போது நடைபெறும்‌? அந்த ஆயிரம்‌ 
ஆண்டுகளும்‌ யார்‌ ஆட்சி செய்வார்‌? ஆயிரம்‌ ஆண்டு அரசாட்சி என்பது 
நேர்ப்பொருளானதா அல்லது உருவகமானதா? 

ஆயிரம்‌ ஆண்டு அரசாட்சி பற்றிய பிரதானமான மூன்று கண்ணோட்‌ 
டங்கள்‌ ஒவ்வொன்றிலும்‌ எண்ணற்ற மாறுபாடுகள்‌ காணப்படுகின்றன. 
அவைகள்‌ ஆயிரம்‌ ஆண்டு அரசாட்சியுடன்‌ கொண்டுள்ள நாளாகம 
உறவுமுறைப்படி வகைப்படுத்தப்படுகின்றன: (1) ஆயிரம்‌ ஆண்டு பின்‌ 
அரசாட்சிக்‌ கொள்கை, (2) ஆயிரம்‌ ஆண்டு அரசாட்சி இல்லை என்ற 
கொள்கை மற்றும்‌ (3) ஆயிரம்‌ ஆண்டு முன்‌ அரசாட்சிக்‌ கொள்கை. 

ஆயிரம்‌ ஆண்டு பின்‌ அரசாட்சிக்‌ கொள்கை என்பது, கிறிஸ்தவ 
யுகத்தின்‌ உருவகமாக உள்ள ஆயிரம்‌ ஆண்டுகள்‌. இதில்‌ இயேசு தற்கால 
உண்மை நிலையில்‌ ஆளுகின்றார்‌, அவரது மறுவருகையுடன்‌ இது 
முடிவடையும்‌, மரித்தோரின்‌ உயிர்த்தெழுகலும்‌ கடைசி நியாயத்தீர்ப்பும்‌ 
வரும்‌ என்ற கண்ணோக்குடையதாகும்‌. இதில்‌ சிலர்‌ மாறுபட்ட கருத்தைக்‌ 




















கொண்டவர்களாய்‌, ஆயிரம்‌ ஆண்டுகள்‌ என்பது கிறிஸ்தவ யுகத்தின்‌ 
பிற்பகுதியில்‌ சமாதானம்‌ மற்றும்‌/அல்லது நீதியின்‌ நீண்ட காலத்திற்கு 
உருவகமாக உள்ளது, அதைத்‌ தொடர்ந்து இயேசுவின்‌ மறுவருகை 
இருக்கும்‌ என்று நம்புகின்றனர்‌. 

ஆயிரம்‌ ஆண்டு அரசாட்சி இல்லை என்ற கொள்கை என்பது, “ஆயிரம்‌” 
என்றால்‌ முழுமையின்‌ உருவகம்‌ மற்றும்‌ இது நேர்ப்பொருளில்‌ ஆயிரம்‌ 
ஆண்டுகள்‌ அரசாட்சி என்று நினைக்கப்படக்கூடாது என்ற கண்ணோக்‌ 








குடையதாக உள்ளது. ஆயிரம்‌ ஆண்டு பின்‌ அரசாட்சிக்‌ கொள்கைக்‌ 








காரர்கள்‌ போலவே, இந்தக்‌ கண்ணோட்டத்தைக்‌ கொண்டுள்ளவர்களும்‌ 
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இயேசுவின்‌ மறுவருகை, உயிர்த்தெழுதல்‌ மற்றும்‌ கடைசி நியாயத்தீர்ப்பு 
ஆகியவற்றை நம்புகின்றனர்‌. 

ஆயிரம்‌ ஆண்டு முன்‌ அரசாட்சிக்‌ கொள்கை என்பது, இயேசு பூமிக்குத்‌ 
திரும்பி வந்து, மரித்தோரின்‌ பொதுவான உயிர்த்தெழுகல்‌, நியாயத்தீர்ப்பு 
நாளுக்கு முன்பு எருசலேமில்‌ தாவீதின்‌ அரியணையில்‌ வீற்றிருந்து ஆயிரம்‌ 
அண்டுகள்‌ அரசாளுவார்‌ என்ற கண்ணோக்குடையதாக உள்ளது. இந்தக்‌ 
கண்ணோக்கை ஆதரிப்பவர்கள்‌ கிறிஸ்துவின்‌ இரண்டாம்‌ வருகையுடன்‌ 
இணைந்துள்ள நிகழ்ச்சிகள்‌ பற்றி பிரிவினைக்‌ கருத்துக்களைக்‌ கொண்டுள்ள 
னர்‌. இவர்கள்‌ யாவருமே இரண்டு உயிர்த்தெழுதல்கள்‌ நடை பெறும்‌ என்று 
நம்புகின்றனர்‌; அதாவது, “ஆயிரம்‌ ஆண்டுக்கு” முன்பு நீதிமான்களாயிருந்து 
மரித்தவார்களின்‌ உயிர்த்தெழுதலும்‌ மற்றும்‌ “ஆயிரம்‌ ஆண்டுக்கு” பின்பு 
துன்மார்க்கராயிருந்து மரித்தவர்களின்‌ உயிர்த்தெழுதலும்‌. இந்தக்‌ 
குழுவினருக்குள்‌ இருக்கின்ற யுகத்துவவாதிகள்‌, எல்லா தீர்க்கதரிசனங்களும்‌ 
நேர்ப்பொருளில்‌ இஸ்ரவேலர்களுக்கே உரியவை, அவைகள்‌ சபைக்குரிய 
வைகள்‌ அல்ல என்று நம்புகின்றனர்‌, சபையை இவர்கள்‌ தேவனுடைய 
இஸ்ரவேலர்‌ என்று கருதுவதில்லை. இவர்களுக்குள்‌ இருக்கின்ற வரலாற்று 
ரீதியான ஆயிரம்‌ ஆண்டு முன்‌ அரசாட்சிக்‌ கொள்கைக்காரர்கள்‌, சபையைத்‌ 
தேவனுடைய இஸ்ரவேலர்‌ என்று ஏற்றுக்கொள்கின்றனர்‌. 





வெளி. 20:1-10 எதைக்‌ கூறுவதில்லை 

வெளி. 20:1-10 வசனப்பகுதி கவனமாக வாசிக்கப்பட்ட தென்றால்‌, 
ஆயிரம்‌ ஆண்டு முன்‌ அரசாட்சிக்‌ கொள்கைக்கான அடிப்படை வாதங்கள்‌ 
இவ்வசனப்பகுதியில்‌ இல்லை என்பது காணப்படும்‌: 

(1) இது இயேசு பூமிக்குத்‌ திரும்ப வருவதைக்‌ குறிப்பிடுவதில்லை. 
அவரது மறுவருகை என்பது இவ்வசனப்பகுதியில்‌ அக்கறைக்குரிய 
விஷயமாக இருப்பதில்லை. 

(2) இது இயேசு பூமியின்மீது அரசாளுவார்‌ என்று கூறுவதில்லை. 
ஆளுகை செய்யும்‌ இடம்‌ இதில்‌ குறிப்பிட ப்படுவதில்லை. 

(3) இது இயேசு ஆயிரம்‌ ஆண்டுகள்‌ அரசாளுவார்‌ என்று கூறுவ 
தில்லை. பரிசுத்தவான்‌௧ள்‌ ஆளுகை செய்யும்‌ கால அளவு மாத்திரமே 
குறிப்பிடப்பட்டுள்ளது. 

(4) இது இரத்த சாட்சிகளாக மரித்த பரிசுத்தவான்‌௧ளின்‌ ஆளுகை 
என்பது பூமிக்குரிய ஆளுகையாயிருக்கும்‌ என்று கூறுவதில்லை. ஆளுகை 
செய்யும்‌ இடம்‌ குறிப்பிடப்பட வில்லை. 

(5) இது இயேசுவின்‌ இரண்டாம்‌ வருகையைப்‌ பற்றி எதுவும்‌ 
குறிப்பிடுவதில்லை. இது ஆயிரம்‌ ஆண்டு முன்‌ அரசாட்சிக்‌ கொள்கைக்‌ 
காரர்களால்‌ யூகிக்கப்பட்டதாக உள்ளது. 

(6) இது இயேசுவின்‌ இரண்டாம்‌ வருகைக்குப்‌ பின்பு ஆயிரம்‌ ஆண்டு 
அரசாட்சி இருக்கும்‌ என்று கூறுவதில்லை. இது யூகிக்கப்பட்டதாக உள்ளது. 

(7) இது இயேசு எருசலேமில்‌ அரசாளுவார்‌ என்று கூறுவதில்லை. 
எருசலேம்‌ குறிப்பிடப்பட வில்லை. 
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(8) இது இயேசு தாவீதின்‌ அரியணையில்‌ அரசாளுவார்‌ என்று 
கூறுவதில்லை. தாவீதின்‌ அரியணை என்பது குறிப்பிடப்படவில்லை. 

(9) இது இயேசுவின்‌ அரியணையைப்‌ பற்றி எதுவும்‌ குறிப்பிடுவ 
தில்லை. இரத்த சாட்சிகளாக மரித்த பரிசுத்தவான்‌௧ளின்‌ அரியணைகளைப்‌ 
பற்றிக்‌ குறிப்பிடப்பட்டுள்ளது, இயேசுவின்‌ அரியணையைப்‌ பற்றிக்‌ 
குறிப்பிடப்படவில்லை. அரியணைகள்‌ என்பவை, பரிசுத்தவான்கள்‌ 
இனியும்‌ நசுக்கப்பட்டிருப்பதில்லை, ஆனால்‌ மனிதர்களின்‌ மத்தியில்‌ 
நடத்துனர்களாக மதிக்கப்படுவார்கள்‌ மற்றும்‌ கிறிஸ்துவின்‌ 
ஊழியக்காரர்கள்‌ என்று அறியப்படுவார்கள்‌ என்பதன்‌ அடையாளங்களாக 
உள்ளன. ஆவிக்குரிய இந்தக்‌ கருத்தில்‌, அவர்கள்‌ அவருடன்‌ ஆயிரம்‌ 
ஆண்டுகள்‌ காலம்‌ ஆளுகை செய்வார்கள்‌; அவர்கள்‌ நேர்ப்பொருளில்‌, 
பூமிக்குரிய அரியணைகளில்‌ வீற்றிருந்து ஆளுகை செய்வதில்லை. 

(10) இது பரிசுத்தவான்கள்‌ சரீர உயிர்த்தெழுதலைக்‌ கொண்டிருப்‌ 





பார்கள்‌ என்று கூறுவதில்லை. அவர்களின்‌ ஆத்துமாக்கள்‌ மாத்திரமே 
குறிப்பிடப்பட்டுள்ளன. 

(11) இது மரித்த நீதிமான்கள்‌ யாவரும்‌ கிறிஸ்துவுடன்‌ அரசாளு 
வார்கள்‌ என்று கூறுவதில்லை. இரத்த சாட்சியாக மரித்த பரிசுத்தவான்கள்‌ 
மாத்திரமே ஆளுகை செய்வார்கள்‌ என்று கூறப்படுகிறது. 

(12) இது அர்மகெதோன்‌ யுத்தம்‌ பற்றி எதுவும்‌ குறிப்பிடுவதில்லை. 
சாத்தான்‌, பரிசுத்தவான்களின்‌ முகாமிற்கு எதிராகத்‌ தொடங்க நாடும்‌ 
யுத்தத்திலிருந்து அவனைத்‌ தடை செய்வதற்காகத்‌ தேவன்‌ வானத்திலிருந்து 
அக்கினியை மழையாகப்‌ பெய்யச்‌ செய்வார்‌. இந்த யுத்தம்‌ உண்மை 
யிலேயே அவ்விடத்தில்கான்‌ நடைபெறும்‌ என்று வெளி. 16:16 கூடக்‌ 
கூறுவதில்லை. இது அவ்விடத்தில்‌ ஒன்று கூட்டப்படும்‌ சேனைகளைப்‌ பற்றி 
மட்டுமே குறிப்பிடுகிறது: “அப்பொழுது எபிரெய பாஷையில்‌ 
அர்மகெகோன்‌ என்னப்பட்ட இடத்திலே அவர்களைக்‌ கூட்டிச்‌ 
சேர்த்தான்‌” 

இவ்வசனப்பகுதி மிருகத்தை ஆராதிக்காமல்‌ இரத்த சாட்சிகளாக 
மரித்தவார்களின்‌ ஆத்துமாக்களைப்‌ பற்றி பேசுகிறது (வ. 4). இவர்களே 
இயேசுவுடன்‌ ஆயிரம்‌ ஆண்டுகள்‌ அரசாளுபவர்களாக விவரிக்கப்‌ 





படுகின்றனர்‌. இயேசு எவ்வளவு காலம்‌ அரசாளுவார்‌ என்று விவரிக்கப்‌ 
படுவதில்லை - இரத்த சாட்சிகளாக மரித்தவர்கள்‌ அவருடன்‌ எவ்வளவு 
காலம்‌ அரசாளுவார்கள்‌ என்பதைப்‌ பற்றி மாத்திரமே கூறப்படுகிறது. எனது 
உறவினர்‌ ஒருவர்‌ என்‌ வீட்டில்‌ இரண்டு ஆண்டுகள்‌ என்னோடு வசித்தார்‌ 
என்று நான்‌ என்‌ நண்பர்‌ ஒருவரிடத்தில்‌ கூறமுடியும்‌. இந்தக்‌ கூற்றிலிருந்து 
அவர்‌, எனது உறவினர்‌ என்னுடன்‌ எவ்வளவு காலம்‌ வசித்தார்‌ என்று அறிய 
இயலும்‌, ஆனால்‌ நான்‌ அந்த வீட்டில்‌ எவ்வளவு காலம்‌ வசித்தேன்‌ என்பதை 
அவரால்‌ அறிய இயலாது. இதே விஷயம்‌ இயேசுவின்‌ ஆளுகையைப்‌ 
பொறுத்தமட்டிலும்‌ உண்மையானதாக உள்ளது. இயேசு குறைந்தபட்சம்‌ 
ஆயிரம்‌ ஆண்டு (மற்றும்‌ அதற்குக்‌ குறைவான காலம்‌ அல்ல) அரசாளுவார்‌ 
என்பதை மாத்திரமே ஒருவர்‌ பகுத்தறிய முடியும்‌; இருப்பினும்‌ இந்தக்‌ 
கூற்றானது அவரது ஆளுகையை ஆயிரம்‌ ஆண்டுகளுக்கு மாத்திரம்‌ 
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வரையறைப்படுத்துவதில்லை. இவ்வசனப்பகுதியைப்‌ பொறுத்தமட்டில்‌, 
அவரது ஆளுகையானது ஆயிரமாயிரம்‌ ஆண்டுகள்‌ இருக்கக்கூடும்‌. வெளி. 
20ல்‌ இயேசுவின்‌ ஆளுகைக்‌ காலத்தினுடைய அளவை அல்ல ஆனால்‌ 
இரத்த சாட்சிகளாக மரித்த பரிசுத்தவான்‌௧ளுடைய ஆளுகைக்‌ கால 
அளவை மாத்திரமே நாம்‌ அறிய முடிகிறது. 





பிற வேத வசனங்கள்‌ கூறுவதென்ன 

வெளி. புத்தகம்‌ மிக உயர்வான அடையாள மொழிநடையைப்‌ 
பயன்படுத்துகின்றபடியால்‌, இந்தப்‌ புத்தகம்‌ பற்றிய எந்த ஒரு விளக்கமும்‌ 
வேதவசனங்களின்‌ நேரடியான வசனப்பகுதிகளின்‌ போதனையை 
இசைவிப்பதாக இருக்க வேண்டும்‌, இதற்கு நேர்மாறானதாக இருக்கக்‌ 
கூடாது. வெளி. 20ஐ வேதாகமத்தினுடைய தெளிவான பிறபோதனை 
யுடன்‌ இசைவிக்காத எந்த ஒரு விளக்கமும்‌ கள்ள போதனையாக உள்ளது. 
ஆகையால்‌ நாம்‌, “இயேசுவின்‌ ஆளுகை பற்றி வேதாகமத்தின்‌ பிற 
வசனப்பகுதிகள்‌ என்ன கூறுகின்றன?” என்று கேட்போமாக. 

ரோம ஆட்சியாளர்களின்‌ காலத்தில்‌ தேவனுடைய ராஜ்யம்‌ 
அமைக்கப்படும்‌ என்று தீர்க்கதரிசனம்‌ முன்னுரைத்தது (தானி. 2:44). 
நேபுகாத்நேச்சாரின்‌ கனவில்‌ வந்த நான்கு ராஜ்யங்கள்‌, பாபிலோன்‌, 
மேதிய-பெர்சியா, கிரேக்கம்‌ மற்றும்‌ ரோமாபுரி ஆகயவைகளாகும்‌. அந்தக்‌ 
கனவில்‌ வந்த சிலையின்‌ பாதங்களும்‌ கால்விரல்களும்‌ இரும்பு களி 
மண்ணுடன்‌ கலந்து செய்யப்பட்டிருந்ததாகச்‌ சித்தரிக்கப்பட்டிருந்தன. 
கனவு பற்றி தானியேல்‌ கூறிய விளக்கத்தின்படி, இந்தக்‌ கலவையானது, 
ராஜ்யத்தின்‌ சில பகுதி பலம்‌ வாய்ந்ததாகவும்‌ மற்ற பகுதிகள்‌ நொறுங்கக்‌ 
கூடியதாகவும்‌ இருக்கும்‌ என்று சுட்டிக்காண்பித்தது (தானி. 2:42). இந்த 
பாகங்கள்‌ “அவர்கள்‌ மற்ற மனுஷரோடே சம்பந்தங்கலப்பார்கள்‌. ஆகிலும்‌ 
... அவர்கள்‌ ஒருவரோடொருவர்‌ ஓட்டிக்‌ கொள்ளாகிருப்பார்கள்‌” (கானி. 
2:43). இது ரோமப்‌ பேரரசு பற்றிய நல்ல விவரிப்பாக இருக்கிறது. தேவனு 
டைய ராஜ்யம்‌ ரோம ஆட்சியாளர்களின்‌ நாட்களில்‌ தொடங்கும்‌ என்பதே 
இந்தத்‌ தீர்க்ககரிசனத்தின்‌ மறைபொருளாக உள்ளது. 

வரவிருந்த ராஜ்யத்திற்கு மேற்கொள்ளப்பட்ட ஆயத்தமானது, அது 
ரோம ஆட்சயொளார்களின்‌ நாட்களில்‌ அமைக்கப்படும்‌ என்பதை மறைமுக 
மாய்‌ உணர்த்திற்று. ரோமாபுரி அதிகாரத்தில்‌ இருந்த வேளையில்‌ இந்த 
பூமியில்‌ வாழ்ந்த இயேசு, “காலம்‌ நிறைவேறிற்று, தேவனுடைய ராஜ்யம்‌ 
சமீபமாயிற்று” என்று கூறினார்‌ (மாற்‌. 1:15). “காலம்‌ நிறைவேறிற்று” என்று 
கூறியதன்மூலம்‌ இயேசு, தீர்க்ககரிசிகளால்‌ குறிப்பிடப்பட்டிருந்த காலம்‌ 
யாவும்‌ கடந்து சென்றது மற்றும்‌ தேவனுடைய ராஜ்யம்‌ தொடங்குவதற்‌ 
கான வேளை இப்போது வந்திருக்றெது என்று போதித்தார்‌. ராஜ்யம்‌ 





சமீபித்திருந்ததாக யோவான்‌ ஸ்நானன்‌ போதித்தார்‌ (மத்‌. 3:2). ராஜ்யம்‌ 
சமீபித்திருப்பதாகப்‌ பிரசங்கிக்கும்படி இயேசு பன்னிருவருக்கும்‌ (மத்‌. 10:7) 
எழுபது பேருக்கும்‌ (லூக்‌. 10:9, 11) அறிவுறுத்தினார்‌. ராஜ்யம்‌ வல்லமை 
யோடே வருவதைப்‌ பார்க்குமுன்பு சிலர்‌ மரிக்கமாட்டார்கள்‌ என்றும்‌ 
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அவர்‌ கூறியிருந்தார்‌ (மாற்‌. 9:1). ரோமப்‌ பேரரசின்‌ நாட்களில்‌ ராஜ்யம்‌ 
அமைக்கப்படவில்லை என்றால்‌, தானியேல்‌, யோவான்‌, இயேசு, 
பன்னிருவர்‌ மற்றும்‌ எழுபது பேர்‌ ஆகியோர்‌ யாவரும்‌ கள்ளத்தீர்க்க 
குரிசிகளாக இருந்தனர்‌ என்றாகிறது (உபா. 18:22). இவர்கள்‌ யாவரும்‌ 
கள்ளத்தீர்க்கதரிசிகள்‌ என்றால்‌, கிறிஸ்தவம்‌ முழுவதும்‌ வலிவற்றதாகவும்‌ 
நமது ஆழ்ந்த சிந்தனைக்குத்‌ தகுதியற்றதாகவும்‌ ஆ௫றது. 

கிறிஸ்துவின்‌ முதல்‌ வருகையைத்‌ தோல்வியாக்குகிற எந்த ஒரு 
அமைப்பும்‌ - கிறிஸ்து வாக்குத்தத்தம்‌ செய்தபடியும்‌ அவரது பின்பற்றாளர்‌ 
கள்‌ பிரசங்கித்தபடியும்‌ அவரது ராஜ்யத்தின்மேல்‌ ஆளுகை செய்ய அவர்‌ 
பரத்திற்கேறிச்‌ செல்லவில்லை என்றால்‌ - அது தவறானதாக இருக்க 
வேண்டும்‌. அவர்‌ முதல்முறை அதைச்‌ செய்யத்‌ தவறிவிட்டார்‌ என்றால்‌, 








அவர்‌ மீண்டும்‌ வந்தால்‌ வெற்றியடைவார்‌ என்று நாம்‌ ஏன்‌ எதிர்பார்க்க 
வேண்டும்‌? 

இயேசு, வானம்‌ பூமி ஆகெவற்றின்மீது அதிகொரமுள்ளவராய்‌ தேவனு 
டைய வலது கரத்துக்கு ஏறிச்‌ சென்றபோது, அவருடைய உண்மையான 
ஆளுகை தொடங்கிய." இது மனுஷ குமாரனுடைய சாயலுள்ளவர்‌ நீண்ட 
ஆயுசுள்ளவரிடத்திற்கு ஏறிச்‌ சென்று என்றென்றைக்கும்‌ அழியாத 
ராஜ்யத்தைப்‌ பெற்றுக்கொள்வார்‌ என்ற தானியேலின்‌ தீர்க்கதரிசனத்தை 
(கானி. 7:13, 14) நிறைவேற்றியது. ராஜ்யத்தைப்‌ பெற்றுக்‌ கொண்டு 
திரும்பிவரும்படி சென்ற பிரபு பற்றிய உவமையில்‌ இயேசு போதித்தவை 
அவரையே குறிப்பிட்டன (லூக்‌. 19:12-15). இயேசு இங்கிருந்து சென்ற 
போது தமது ராஜ்யத்தைப்‌ பெறுவதற்காகவே சென்றார்‌. 

பூமிக்குரிய ஒரு ராஜ்யத்தின்மீது இயேசு அரசாளுவார்‌ என்று எதிர்‌ 
பார்க்கின்றவார்கள்‌ அவரது ராஜ்யத்தின்‌ இயல்பைப்‌ புரிந்துகொள்வதில்லை. 
இயேசு, தமது ராஜ்யம்‌ இவ்வுலகத்துக்கு அடுத்ததல்ல என்று உரைத்தார்‌ 
(யோவா. 18:36). அவரது ஆளுகையானது பூமிக்குரிய ஆளுகையாக 
இராதபடியால்‌, அது பரலோக ஆளுகையாகவே இருக்க வேண்டும்‌. 

இயேசுவைப்‌ பற்றி சகரியா, “தம்முடைய சிங்காசனத்தின்மேல்‌ 
ஆசாரியராயும்‌ இருப்பார்‌” என்று தீர்க்ககரிசனம்‌ உரைத்தார்‌ (௪௧. 6:13). 
எபிரெயர்‌ 8:4, “பூமியிலே அவர்‌ இருப்பாரானால்‌ ஆசாரியராயிருக்க 
மாட்டார்‌” என்று கூறுகிறது. அவர்‌ பூமியிலே ஆசாரியராயிருக்க இயலாது 
என்றால்‌, அவர்‌ பூமியின்மீது ஆளுகை செய்ய[வும்‌] இயலாது, ஏனெனில்‌ 
அவர்‌ தமது சிங்காசனத்தின்மீது ஆசாரியராயிருப்பார்‌ என்று தீர்க்கதரிசனம்‌ 
அறிவித்தது. அவர்‌ பூமியில்‌ ஆசாரியராயிருக்க இயலாது என்பதால்‌, 
பரலோகம்‌ மாத்திரமே அவர்‌ ஆசாரியராயிருக்கக்‌ கூடிய இடமாக உள்ளது; 
ஆகையால்‌, அவர்‌ பரலோக சிங்காசனத்தில்‌ இருந்தே ஆளுகை செய்ய 
இயலும்‌. பரலோகம்‌ என்பதே அவர்‌ ஏறிச்‌ சென்ற இடமாகவும்‌ இப்போது 
இருந்து ஆளுகை செய்கின்ற இடமாகவும்‌ உள்ளது (1 பேது. 3:22). 

தேவனுடைய ராஜ்யம்‌ என்பது புசிப்பும்‌ குடிப்பும்‌ உள்ள பூமிக்குரிய 
ராஜ்யம்‌ போன்றதல்ல, ஆனால்‌ அது பரிசுத்த ஆவியானவருக்குள்‌ நீதியும்‌, 
சமாதானமும்‌ சந்தோஷமும்‌ உள்ள ராஜ்யமாகும்‌ என்று பவுல்‌ எழுதினார்‌ 
(ரோமர்‌ 14:17), இது எதிரிகளான விலங்குகள்‌ சமாதானமாக ஒன்றுகூடி 
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வாழ்கின்றதாக கீர்க்கதரிசனத்தில்‌ உருவகத்தின்மூலம்‌ சித்தரிக்கப்பட்ட 
சமாதானம்‌ நிறைந்த ராஜ்யமாக உள்ளது (ஏசா. 11:6, 7). ராஜ்யம்‌ என்ற 





வகையில்‌ இது நீதிக்காகத்‌ துன்புறுத்தப்பட்டவர்களுக்குரியதாக உள்ளது 
(மத்‌. 5:10). 

ராஜ்யம்‌ உலகளாவிய ஒரு மாபெரும்‌ யுத்தத்துடன்‌ தொடங்காது 
ஆனால்‌ ஒரு கடுகுவிதை வளரத்‌ தொடங்குவதுபோல்‌ தொடங்க 
வேண்டியதாக இருந்தது, மற்றும்‌ இது தன்னைச்‌ சுற்றிலும்‌ இருப்பவர்‌ 
களைப்‌ புளித்தமாவானது பொதியப்பட்ட மாவின்மீது செலுத்துவது 
போன்ற செல்வாக்கைச்‌ செலுத்த வேண்டியதாயிருந்தது (மத்‌. 13:31-33). 
பட்டயமோ அல்லது இராணுவத்தின்‌ வேறு எந்தத்‌ தளவாடமோ அல்ல 
ஆனால்‌ தேவனுடைய வசனமே இதன்‌ விரிவாக்கத்திற்கும்‌ வளர்ச்சிக்கும்‌ 
அடிப்படையாயிருக்கும்‌ (மத்‌. 13:19; லூக்‌. 8:11). இவ்விதமாகவே இது 
பரவும்‌, ஏனென்றால்‌ இது பூமியிலுள்ள அரசு ஒன்றின்‌ மூலம்‌ தேவனுடைய 
ஆளுகையாயிராமல்‌, மனிதருடைய இருதயத்தில்‌ தேவனுடைய ஆளுகை 
யாக இருக்கும்‌. “தேவனுடைய ராஜ்யம்‌ பிரத்தியட்சமாய்‌ வராது. (இதோ, 
இங்கே என்றும்‌,” அதோ, அங்கே என்றும்‌ சொல்லப்படுகிறதற்கும்‌ 
ஏதுவிராது,” இதோ, தேவனுடைய ராஜ்யம்‌ உங்களுக்குள்‌ இருக்கிறதே” 
லூக்‌. 17:20, 21). 

பவுல்‌ கொலோசெயருக்கு நிருபத்தை எழுதியபோது ராஜ்யம்‌ 
இருந்தது. அவர்‌, கிறிஸ்தவர்களைத்‌ தேவன்‌ இருளினின்று விடுதலையாக்கி, 
இயேசுவின்‌ ராஜ்யத்திற்கு உட்படுத்தினார்‌ என்று எழுதினார்‌ (கொலோ. 
1:13), இது இயேசுவின்‌ ராஜ்யம்‌ இல்லாதிருந்தால்‌ சாத்தியமாகியிருக்காது. 
மேலும்‌ அவர்‌, தேவன்‌ தவிர மற்ற யாவும்‌ ஏற்கனவே இயேசுவின்‌ கழ்‌ 
வைக்கப்பட்டிருந்ததாகக்‌ கூறினார்‌ (1 கொரி. 15:26-28). கிறிஸ்தவ 
யுகமாயெ தற்காலத்தில்‌, நாம்‌ இயேசுவின்‌ ராஜ்யத்தில்‌ உறுப்பினர்களாக 
முடியும்‌ (யோவா. 3:3-5), இது பரலோகம்‌ மற்றும்‌ பூலோகம்‌ முழுவதிலும்‌ 
பரந்துள்ள ராஜ்யமாக உள்ளது (மத்‌. 28:18). 

இயேசு தமது மறுவருகையில்‌, தமது ஆளுகையைக்‌ தொடங்குவதற்‌ 
கென்று வரமாட்டார்‌, ஏனெனில்‌ அவர்‌ இப்போதே எல்லாவற்றின்மீதும்‌ 
ஆளுகை செய்கின்றார்‌ (1 கொரி. 15:27). அவர்‌ மீண்டும்‌ வரும்போது, அவர்‌ 
மரித்தோரை எழுப்புவார்‌, தமது ஆளுகையை முடிப்பார்‌ மற்றும்‌ 
ராஜ்யத்தைப்‌ பிதாவினிடம்‌ ஒப்புவிப்பார்‌ (1 கொரி. 15:22-28). 

இயேசு இப்போது வானத்திலும்‌ பூமியிலும்‌ ஆளுகை செய்து 
கொண்டிருக்கின்றார்‌ என்று வேக வசனங்கள்‌ தெளிவாகப்‌ போதிக்கின்றன. 
அவர்‌ மீண்டும்‌ வரும்‌ வரையில்‌ இவ்வாறு ஆளுகை செய்வார்‌, பின்பு முடிவு 
வரும்‌ (1 கொரி. 15:24-27). இப்படிப்பட்ட தற்கால ஆளுகையானது இயேசு 
வுக்கு இந்த பூமியின்மீது ஆயிரம்‌ ஆண்டுகள்‌ ஆளுகை செய்வதற்கான 
வேளையை அனுமதிப்பதில்லை. இயேசு ஆயிரம்‌ ஆண்டுகள்‌ அரசாளு 
வதற்காகப்‌ பூமிக்குத்‌ திரும்பி வருவார்‌ என்று வேதாகமம்‌ எவ்விடத்திலும்‌ 
கூறுவதில்லை. அவர்‌ தமது உயிர்த்தெழுதலுக்குப்பின்பு பிதாவினிடத்தில்‌ 
ஏறிச்‌ சென்றபோது அவரது ஆளுகை தொடங்கி விட்டது. இவ்வளவு 
அதிகமான வேத வசனங்களை மீறுறை எந்த யூகமும்‌ மற்றும்‌ விளக்கமும்‌ 
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குவறானதாக இருக்க வேண்டும்‌. 


வெளி. 20:1-10 அர்த்தப்படுத்துவது என்ன 

வெளி. 20:1-10 அர்த்தப்படுத்துகிற யாவற்றையும்‌ குறித்து நாம்‌ 
நிச்சயமற்றவரா்களாய்‌ இருந்தாலும்‌, இவ்வசனப்பகுதி எதைக்‌ கூறுவதில்லை 
என்பதில்‌ நாம்‌ நிச்சயமுள்ளவர்களாய்‌ இருக்கிறோம்‌. இது, எருசலேமில்‌ 
தாவீதின்‌ நேரடி யான அரியணையில்‌ இருந்து கொண்டு ஆயிரம்‌ ஆண்டுகள்‌ 
ஆளுகை செய்வதற்காக இயேசு பூமிக்குத்‌ திரும்ப வருவார்‌ என்று 
கூறுவதில்லை. 

இவ்வசனப்பகுதியானது நேர்ப்பொருளில்‌ அல்ல ஆனால்‌ அடையாளத்‌ 





துவமாகவே விளக்கப்படுத்தப்பட வேண்டும்‌ என்பது தெளிவாக உள்ளது. 
நேரடியான ஒரு திறவுகோலும்‌ சங்கிலியும்‌ ஆவிக்குரிய ஜீவியான 
சாத்தானை எவ்வாறு கட்டிப்போட முடியும்‌? ஆத்துமாக்கள்‌ நேரடியான 
சிங்காசனங்களில்‌ அமர இயலுமா? வெளி. புத்தகம்‌ முழுவதும்‌ அடையாளத்‌ 
துவ மொழியில்‌ குவிக்கப்பட்டுள்ளது. இந்த அதிகாரம்‌ மட்டும்‌ அதற்கு ஒரு 
விதிவிலக்காகக்‌ கருதப்பட வேண்டியது ஏன்‌? 

இவ்வசனப்பகுதியின்‌ அர்த்தம்‌ வெளி. புத்தகத்தின்‌ முந்திய பகுதியி 
லேயே (6:9-11) விரிக்கத்‌ தொடங்கப்பட்டிருக்கலாம்‌. பலிபீடத்தின்கழ்‌ 
இருந்த ஆத்துமாக்கள்‌, 20:4ல்‌ சிங்காசனங்களில்‌ இருந்த அதே குழுவாக 
உள்ளனர்‌. அவர்கள்‌ தங்கள்‌ இரத்தத்திற்குப்‌ பழிதீர்க்கப்பட இன்னும்‌ 
எவ்வளவு காலம்‌ ஆகும்‌ என்று கேள்வியெழுப்பினர்‌ (6:10). இது 
நடைபெறும்‌ முன்னர்‌ அவர்கள்‌ சற்றுக்காலம்‌ இளைப்பாறியிருக்க 





வேண்டும்‌ என்று அவர்களுக்குப்‌ பதில்‌ கூறப்பட்டது (6:11). பரிசுத்தவான்‌ 
களின்‌ இரத்தத்தைக்‌ குடித்து வெறிகொண்டிருந்த (17:5, 6, 18), 
நாடுகளின்மீது ஆளுகை செலுத்திய (17:15) மகா நகரமாகிய (17:18) 
பாபிலோனின்‌ வீழ்ச்சியில்‌ அவர்களின்‌ இரத்தத்திற்குப்‌ பழிகீர்க்கப்பட்டது 
என்று கூறப்படுகிறது (18:2). ரோமாபுரி என்று தெளிவாகக்‌ காணப்படக்‌ 
கூடிய (17:9, 18) மற்றும்‌ உபத்திரவப்படுத்திய இம்மாநகரின்‌ வீழ்ச்சிக்குப்‌ 
பின்பு, கிறிஸ்தவர்கள்‌ எதை எதிர்டார்க்க முடிந்திருந்தது? இதற்கு அதிகாரம்‌ 
20 பதில்‌ தருகிறது. சாத்தான்‌ நீண்ட காலத்திற்குக்‌ கட்டி வைக்கப்படுவான்‌, 











மற்றும்‌ பரிசுத்தவான்கள்‌ “பலீபீடத்தின்‌ கீழ்‌” அடக்கி வைக்கப்பட்டிருப்‌ 

பதற்குப்‌ பதிலாக “சிங்காசனங்களில்‌” ஆளுகை செய்வார்கள்‌. 
சாத்தானைக்‌ கட்டிவைத்தல்‌ என்பது எதை அர்த்தப்படுத்துகிறது? 

அவன்‌ கட்ட விழ்க்கப்பட்டிருத்தலென்பது அவன்‌ கட்டிவைக்கப்பட்டிருத்‌ 








தல்‌ என்பதற்கு எதிரானதாக இருக்க வேண்டும்‌. அவன்‌ கட்ட விழ்க்கப்பட்ட 
போது, உடனடியாக நாடுகளை ஒன்றுகூட்டி அவற்றைப்‌ பரிசுத்தவான்‌ 
களின்‌ முகாமிற்கு எதிராகக்‌ கொண்டுவர நாடினான்‌ (20:7-9). அவன்‌ 
கட்டிவைக்கப்படுதல்‌ என்பது, அவன்‌ கட்டிவைக்கப்படுவதற்கு முன்பு 
செய்ததுபோல்‌ ஆயிரம்‌ ஆண்டுகள்‌ அளவுக்கு அவனால்‌ நாடுகளைப்‌ 
பரிசுத்தவான்களுக்கு எதிராகக்‌ கொண்டுவர முடியாதிருந்தது என்பதை 
அர்த்தப்படுத்த வேண்டும்‌. 

ஆயிரம்‌ ஆண்டுகள்‌ என்பது ஒரு நீண்ட கால வேளைக்கான 
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அடையாளத்துவமாக இருக்கலாம்‌. தேவன்‌, “பர்வதங்களில்‌ ஆயிரமாயிர 
மாய்த்‌ இரிகிற மிருகங்களை” சொந்தம்‌ கொண்டுள்ளார்‌ (சங்‌. 50:10), மற்றும்‌ 
தேவனுடைய பிரகாரங்களில்‌ ஒரு நாள்‌ என்பது “வெளியில்‌ செலவிடும்‌] 
ஆயிரம்‌ நாளைப்‌ பார்க்கிலும்‌” நல்லதாக உள்ளது (சங்‌. 84:10). இவ்வசனப்‌ 
பகுதிகளில்‌ உள்ள “ஆயிரம்‌” என்பது பெரிய எண்ணிக்கையைக்‌ குறிக்கிறது 
என்பது உறுதி. வெளி. 20:2-7ல்‌ உள்ள “ஆயிரம்‌” என்பது நேர்ப்பொருளில்‌ 
எடுத்துக்‌ கொள்ளப்படக்‌ கூடும்போது, அடையாளங்களால்‌ நிறைந்த 
புத்தகம்‌ ஒன்றில்‌ ஒரு எண்ணிக்கை தோன்றுகையில்‌ அதை நாம்‌ நேர்ப்‌ 
பொருளில்‌ எடுத்துக்‌ கொள்வதற்கு நாம்‌ கொண்டுள்ள பகுத்தறிவு என்ன? 

இரத்த சாட்சிகளாக மரித்தவர்களின்‌ ஆத்துமாக்கள்‌ “சிங்காசனங்‌ 
களில்‌” இருந்தன என்பது, ஆயிரம்‌ ஆண்டு காலத்தில்‌ அவர்களின்‌ செயல்‌ 
நிலையானது ஜீவனும்‌ வெற்றியும்‌ உள்ளதாக இருக்கும்‌ என்பதை 
அடையாளப்படுத்துகிறது. அவர்கள்‌ “கொஞ்சக்‌ காலம்‌ பலிபீடத்திற்குக்‌ 
கீழே” இருந்த வரையிலும்‌, அவர்களின்‌ சக கிறிஸ்தவர்களைக்‌ கொலை 
செய்தல்‌ என்பது தொடர்ந்து நடைபெறும்‌ (6:11). அவர்களுக்கு 
“சிங்காசனங்கள்‌” தரப்பட்டிருத்தல்‌ என்பது (20:4) அந்த “கொஞ்சக்‌ காலம்‌” 
என்பது முடிவு பெற்றிருந்தது, மக்களினங்கள்‌ பரிசுத்தவான்‌௧ளைக்‌ 
கொலைசெய்கல்‌ என்பது நின்று போயிருந்தது, உபத்திரவப்படுத்துகலில்‌ 
இருந்து ஆயிரம்‌ ஆண்டுகள்‌ ஓய்ந்திருத்தல்‌ தொடங்கிற்று என்று 
அர்த்தப்படுத்துவதாக இருக்க வேண்டும்‌. 

இவ்வசனப்பகுதியில்‌, ௪௪5” என்ற கிரேக்க வார்த்தை “உயிருடன்‌ 
இருந்தார்கள்‌” என்ற நேரடி அர்க்கம்‌ கொண்டுள்ளது. “உயிரடைந்தார்கள்‌” 
என்பது வினைச்சொல்லை நியாயப்படுத்துவகோ அல்லது சந்தர்ப்பப்‌ 
பொருளில்‌ பொருந்துவதோ இல்லை. இந்தக்‌ காரணத்தினால்‌, இந்த 
ஆத்துமாக்கள்‌ “உயிருடன்‌ வந்தனர்‌” என்று கூறமுடியாது. இருப்பினும்‌, 
“உயிருடனிருந்தார்கள்‌” என்பது மிகச்‌ சரியானதாக உள்ளது, ஏனெனில்‌ 
முன்னதாக யோவான்‌, இதே குழுவினர்‌ “பலிபீடத்தின்‌ அடியில்‌ இருந்தனார்‌” 
(6:9, 10) மற்றும்‌ உணர்வுடன்‌ இருந்தனர்‌ என்று சுட்டிக்காண்பித்தார்‌. 

இதே வார்த்தையையும்‌ வினைச்சொல்லையும்‌ பவுல்‌, தாம்‌ கிறிஸ்தவ 
ராவதற்கு முன்பு தமது வாழ்வின்‌ நிலை பற்றிக்‌ குறிப்பிடப்‌ பயன்‌ 
படுத்தினார்‌. அவர்‌, “பரிசேயனாய்‌ நடந்தேன்‌” (அப்‌. 26:5) என்று கூறினார்‌. 
அவரது கூற்று, அவர்‌ ஒரு பரிசேயராக ஜீவனுக்குள்‌ வந்தார்‌ என்று அர்த்தப்‌ 
படுவதில்லை, மாறாக அது, அவர்‌ கிறிஸ்தவராகும்‌ முன்பு எவ்வாறு வாழ்ந்‌ 
தார்‌ என்பதை அர்த்தப்படுத்துகிறது. இரத்த சாட்சிகளின்‌ மரணத்தின்‌ 
போது கிறிஸ்தவம்‌ மரிப்பதற்குப்‌ பதிலாக, கிறிஸ்தவர்களின்‌ இரத்தத்திற்‌ 
காகப்‌ பழிதீர்த்துக்‌ கொள்ளப்படும்‌. இவ்வாறு கிறிஸ்தவ சமுதாயமானது 
கிறிஸ்துவுடன்‌ சமாதானமாக ஒரு நீண்ட காலம்‌ “வாழ்ந்து அரசாளும்‌” 
என்று கூறப்படும்‌. ஜெயங்கொண்டு கிறிஸ்துவுடன்‌ ஆயிரம்‌ ஆண்டு காலம்‌ 
அரசாளுபவர்கள்‌ “முதலாம்‌ உயிர்த்தெழுகலுக்கு” பங்குள்ளவர்களாய்‌ 
இருக்கின்றனர்‌ (வெளி. 20:5). இஸ்ரவேல்‌ தேசம்‌ மரித்ததுபோல்‌ தோன்றிய 
வேளையிலும்‌ (எசே. 37:1-14), தேவன்‌ அதை வாழ்வித்தது போல்‌ அவர்‌ 
கிறிஸ்தவத்தை வாழச்‌ செய்வார்‌. துன்புறுத்துதலை எதிர்கொண்டிருந்த 
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பரிசுத்தவான்கள்‌, தங்கள்‌ விசுவாசம்‌ இல்லாதொழியும்‌ அளவுக்கு 
உபத்திரவப்படும்‌ என்று அஞ்சியிருக்கலாம்‌; ஆனால்‌ அவர்கள்‌, தங்களை 
உபத்திரவப்படுத்திய ரோமாபுரியின்‌ அழிவுக்குப்‌ பின்பு நீண்ட கால 
வேளை கிறிஸ்துவுடன்‌ சமாதானத்தில்‌ ஆளுகை செய்வார்கள்‌. 

அவர்களின்‌ உபத்திரவப்படுத்துகலைக்‌ தூண்டிவிட்ட சாத்தான்‌ 
கட்டுப்படுத்தப்படுவான்‌, பரிசுத்தவான்களின்‌ இரத்தத்திற்காக மாபெரும்‌ 
நகரம்‌ வீழ்ச்சியடைய வைத்துப்‌ பழிதீர்த்துக்‌ கொள்ளப்படும்‌, மற்றும்‌ 
கிறிஸ்தவம்‌, நாடளாவிய உபத்திரவத்தின்‌ அலைகள்‌ எதுவுமின்றி நீண்ட 
காலம்‌ வாழும்‌. அதன்‌ பின்பு, சற்று காலம்‌ சாத்தான்‌ விடுதலையாவான்‌, 
அவன்‌ உபத்திரவப்படுத்துதலின்‌ இன்னொரு அலைக்குள்‌ நாடுகளை 
வழிநடத்துவான்‌; ஆனால்‌ தேவன்‌ அவனது முயற்சியை தடுத்து நிறுத்தி 
அவனை அக்கினிக்கடலுக்குள்‌ தள்ளுவார்‌ (20:3, 7-10). 

“இரண்டாம்‌ மரணம்‌” (20:6) என்பது இன்னொரு மரணத்தைத்‌ 
தொடர்ந்து வரும்‌ இரண்டாம்‌ உயிர்த்தெழுதலை மறைமுகமாகக்‌ 
குறிப்பிடுவதில்லை. “இரண்டாம்‌ மரணம்‌” என்பது “அக்கினிக்‌ கடலில்‌” 
(20:14) தண்டனையின்‌ அடையாளத்துவமாக உள்ளது. முதலாம்‌ மரணம்‌ 
உடல்ரீதியான மரணமாக உள்ளது, இரண்டாம்‌ மரணம்‌ அக்கினிக்கடலில்‌ 
பங்கடைவதாக உள்ளது. 


முடிவுரை 

எதிர்காலத்தில்‌ இயேசு பூமியில்‌ ஆயிரம்‌ ஆண்டுகள்‌ அரசாளுவார்‌ 
என்பதற்குப்‌ பதிலாக, அவர்‌ இப்போது பரலோகத்தில்‌ இருந்துகொண்டு, 
வானத்திலும்‌ பூமியிலும்‌ பரவியுள்ள தமது இராஜ்யத்தை ஆளுகை செய்து 
கொண்டிருக்கின்றார்‌ என்று வேதாகமம்‌ போதிக்கிறது. ராஜாவாகிய 
இயேசு இப்போது தமது விண்ணக அரியணையில்‌ வீற்றிருக்கின்றார்‌, அவர்‌ 
பிதாவினிடத்தில்‌ ஏறிச்‌ சென்றது முதல்‌ இந்த இடத்திலிருந்து ஆளுகை 
செய்து கொண்டுள்ளார்‌. அவர்‌ மீண்டும்‌ வரும்போது, அவர்‌ பூமியில்‌ 
ஆயிரம்‌ ஆண்டு அரசாட்சியைத்‌ தொடங்குவதற்காக வரமாட்டார்‌; 
மாறாக, அவர்‌ தமது தற்போதைய ஆளுகையை முடிப்பதற்காகவே 
வருவார்‌. இந்தக்‌ கண்ணோட்டத்திற்கு எதிராகக்‌ கட்டியெழுப்பப்படும்‌ 








எந்த விளக்கமும்‌, நேரடியான வசனங்களின்‌ அடையாளத்துவ மொழி 
நடையின்‌ மிகச்‌ சரியானதாயிராத விளக்கமாகவும்‌ அவற்றிற்கு 
நேரெதிரானதாகவும்‌ உள்ளது. 


குறிப்புகள்‌ 

மத்‌. 28:18; அப்‌. 2:33, 34; 5:31; ரோமர்‌ 8:34; எபே. 1:20-23; எபி. 1:3; 1 பேது. 
3:22 ஆகிய வசனங்களைக்‌ காணவும்‌. £௪50 என்பது சுட்டுவினையாக, ஒருமுறை 
மாத்திரம்‌ வருகிற, 200 என்ற வேர்ச்சொல்லில்‌ இருந்து வருகிற செய்வினையாக 
உள்ளது. இது “உயிருடன்‌ இருந்தவர்கள்‌” (“11860”) என்றும்‌ (KIV, RSV) 
“உயிரடைந்தவர்கள்‌”” (“came to life”) என்றும்‌ (NIV, NASB) 
மொழிபெயர்க்கப்பட்டுள்ளது. 
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மரித்தோர்‌ உயிர்த்தெழுதல்‌ 


“இதைக்‌ குறித்து நீங்கள்‌ ஆச்சரியப்பட வேண்டரம்‌; ஏனென்றால்‌ 
பிரேதக்குமிகளிலுள்ள அனைவரும்‌ அவருடைய சத்தத்தைக்‌ கேட்குங்‌ 
காலம்‌ வரும்‌. அப்பொழுது, நன்மை செய்தவர்கள்‌ ஜீவனை அடையும்‌. படி. 
எழுந்திருக்றெவர்களாகவும்‌, துமை செய்தவர்கள்‌ ஆக்னையை அடையும்‌ 
படி எழுந்திருக்றெவா்களாகவும்‌ புறப்படுவார்கள்‌” (யோவா. 5:28, 29). 


கடந்த காலக்‌ கலாச்சாரங்களின்‌ மதங்கள்‌, மரித்தோர்‌ உயிர்த்‌ 
தெழுதலைப்‌ பற்றிய தங்கள்‌ போதனைகளில்‌ மாறுபட்டிருக்கையில்‌, 
அவர்களில்‌ பெரும்பாலானவர்கள்‌, ஏதோ ஒரு வகையில்‌ இன்னொரு 
வாழ்வு இருக்கும்‌ என்று நம்பிக்கை கொண்டிருந்தனர்‌. எகிப்தியர்கள்‌ 
தங்கள்‌ அரசர்கள்‌ மற்றும்‌ பிரபுக்கள்‌ ஆகியோரின்‌ [மரித்த உடல்களைப்‌ 
பதப்படுத்தி, அவர்களுக்குப்‌ பிந்திய வாழ்வில்‌ பயனுள்ளதாயிருக்கும்‌ என்று 
தாங்கள்‌ நினைத்த பொருட்களை அவர்களின்‌ கல்லறைகளில்‌ சேர்த்துக்‌ 
குவித்து வைத்தனர்‌. கிரேக்கர்கள்‌, ஆத்துமாவுக்கான ஒரு பயணம்‌ என்ற 
“இடம்‌ மாறுதல்‌” என்பதைப்‌ போதித்தனர்‌. யூதத்துவ வேத வசனங்கள்‌ 
உயிர்த்தெழுதல்‌ பற்றிக்‌ குறிப்பிட்டன ஆனால்‌ அவைகள்‌ அதைப்‌ பற்றி 
வழக்கிற்கு அப்பாற்பட்ட வெளிப்படுத்துதல்‌ எதையும்‌ தரவில்லை. இது 
அந்த மார்க்கத்தில்‌ பின்வரும்‌ இரண்டு பெரும்‌ பிரிவினர்‌ ஏற்படக்‌ 
காரணமாய்‌ இருந்திருக்கலாம்‌: சதுசேயர்கள்‌, இவர்கள்‌ உயிர்த்தெழுகலில்‌ 
நம்பிக்கை இல்லாதவர்கள்‌ (மத்‌. 22:23), மற்றும்‌ பரிசேயர்கள்‌, இவர்கள்‌ 
உயிர்த்தெழுதலில்‌ நம்பிக்கை உடையவர்கள்‌ (அப்‌. 23:8). வெளிப்படுத்துதல்‌ 
எதையும்‌ கொண்டிராத பழங்கால உலகமானது இவ்விடத்திற்குப்‌ 
பின்புள்ள வாழ்க்கையைக்‌ குறித்துத்‌ தனது சொந்த எண்ணப்போக்கை 
வளர்த்துக்‌ கொண்டிருந்தது, ஆனால்‌ அது அப்படிப்பட்ட ஒரு 
நம்பிக்கையைக்‌ கட்டியெழுப்புவதற்கான திடமான அஸ்திபாரத்தைப்‌ 
பெற்றிருப்பதில்‌ குறைவுபட்டிருந்தது (எபே. 2:12; 1 தெச. 4:13). 

உயிர்த்தெழுதல்‌ ஒன்று இருக்கும்‌ என்பது பற்றிப்‌ புதிய ஏற்பாடு நமக்கு 
வழக்கிட இயலாத ஆதாரத்தைக்‌ தருறெது. இதைப்‌ பின்‌ வரும்‌ 
வார்த்தைகள்‌ விவரிக்கின்றன: 514515 (மத்‌. 22:23; லூக்‌. 14:14; யோவா. 
5:29; அப்‌. 1:22, 2:31), ௮nistemi (மத்‌. 17:9; 20:19; லூக்‌. 16:31; அப்‌. 2:24; 
13:33), மற்றும்‌ 29217௦ (யோவா. 5:21; 12:1, 17; அப்‌. 3:15). இந்த வார்த்தைகள்‌ 
மரித்த எல்லாருடைய உயிர்த்தெழுதலையும்‌ குறிப்பிடுவதில்லை 
என்றாலும்‌, சந்தர்ப்பப்‌ பொருளின்‌ பயன்பாடானது, அப்படிப்பட்ட 
குறிப்பு அர்த்தப்படுநறெது என்று முடிவு செய்வகைச்‌ சுலபமாக்குறெது. 
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உயிர்த்தெழுதல்‌ உண்டு என்று போதிக்கும்‌ வேக வசனப்பகுதிகளில்‌ 
சிலவாக யோவான்‌ 5:25-29; அப்‌. 24:15; மற்றும்‌ 1 கொரி. 15:22 ஆகியவை 
உள்ளன. 


இயேசு உயிர்ப்பிக்கப்பட்டாரா? 
இயேசுவின்‌ உயிர்த்தெழுதலும்‌ மரித்த எல்லாருடைய உயிர்த்தெழுத 
லும்‌ புதிய ஏற்பாட்டின்‌ முக்கியமான ஆய்வுக்‌ கருத்தாக உள்ளன. இயேசு 
மரித்தோரிலிருந்து உயிர்ப்பிக்கப்பட்டார்‌ என்றும்‌ நாம்‌ உயிர்ப்பிக்‌ 





கப்படுவோம்‌ என்றும்‌ வேதாகமம்‌ தைரியமாக உறுதிப்படுத்துகிறது (1 பேது. 
1:3, 4). அப்போஸ்தலர்கள்‌ இயேசுவின்‌ அற்புதங்களினாலும்‌ போதனை 
களினாலும்‌ மனம்‌ ஈர்க்கப்பட்டிருந்தனர்‌. அவரது மரணம்‌ அவர்களைக்‌ 
குழப்பமும்‌ ஏமாற்றமும்‌ அடையச்‌ செய்தது, ஆனால்‌ அவரது உயிர்த்‌ 
தெழுதல்‌ அவரே தேவகுமாரனாகுிய மேசியா என்று அவர்களை நம்பி 
இணங்கச்‌ செய்தது (அப்‌. 2:32-86). இயேசுவின்‌ உயிர்த்தெழுதல்‌ பற்றிய 
போதனை நம்மைப்‌ போன்றே அவர்களுக்கும்‌ மையக்கருத்தாக இருந்தது; 
ஏனெனில்‌ இயேசு உயிர்த்தெழவில்லையென்றால்‌, அவர்‌ கிறிஸ்து அல்ல 
என்றாகிறது, அவ்வாறிருந்தால்‌, நாம்‌ இன்னமும்‌ நமது பாவங்களிலேயே 
இருப்போம்‌, மற்றும்‌ நாம்‌ கிறிஸ்துவின்‌ அல்லது நமது சொந்த உயிர்த்‌ 
தெழுதலில்‌ நம்பிக்கை வைக்க எந்த அடிப்படையையும்‌ கொண்டிராது 
இருப்போம்‌. இதைப்‌ பவுல்‌ பின்வருமாறு குறிப்பிட்டார்‌: 








கிறிஸ்து எழுந்திராவிட்டால்‌, உங்கள்‌ விசுவாசம்‌ வீணாயிருக்கும்‌. 
நீங்கள்‌ இன்னும்‌ உங்கள்‌ பாவங்களில்‌ இருப்பீர்கள்‌. கிறிஸ்துவுக்குள்‌ 
நித்திரையடைந்தவர்களும்‌ கெட்டிருப்பார்களே. இம்மைக்காக 
மாத்திரம்‌ நாம்‌ கிறிஸ்துவின்மேல்‌ நம்பிக்கையுள்ளவர்களாயிருந்தால்‌, 
எல்லா மனுஷரைப்‌ பார்க்கிலும்‌ பரிதபிக்கப்படத்தக்கவர்களா 
யிருப்போம்‌ (1 கொரி. 15:17-19). 


இயேசுவின்‌ உயிர்த்தெழுதல்‌ என்பதே தொடக்க கால சபையின்‌ 
செய்தியினுடைய இருதயம்‌ போன்ற மையப்பகுதியாக இருந்தது (அப்‌. 
1:22; 2:31; 4:2, 33; 17:18, 32; 23:6). பவுலின்‌ பிரசங்கித்தல்‌ ஏதேனும்‌ 
குறிப்பைக்‌ கொடுக்கிறது என்றால்‌ (அப்‌. 24:15, 21; 1 கொரி. 15:12), அது 
சபையின்‌ மிக முக்கியமான ஆய்வுப்பொருளாகவே இருந்தது. உயிர்த்‌ 
தெழுதலுக்கு, அப்போது சாத்தியமாயிருந்திராத, நம்பி இணங்க வைக்கக்‌ 
கூடிய விஞ்ஞானப்‌ பூர்வமான ஆதாரத்தை முன்வைத்தல்‌ என்பது சபையின்‌ 
முயற்சியாக இருந்ததில்லை; மாறாக அவர்கள்‌, மரித்தோரில்‌ இருந்து 
உயிர்த்தெழுந்த இயேசுவைக்‌ தாங்கள்‌ கண்டிருந்த தங்கள்‌ சாட்சியத்தைக்‌ 
கொடுத்தனர்‌ (அப்‌. 2:32; 4:33; 1 கொரி. 15:4-8) - இது வேதவாக்கியங்களில்‌ 
முன்னுரைக்கப்பட்டிருந்த ஒரு உயிர்த்தெழுதலாயிருந்தது (அப்‌. 2:29-31; 
1 கொரி. 15:4). இந்த சாட்சியத்தின்‌ அடிப்படையில்‌, சபையானது ரோம 
உலகம்‌ முழுவதிலும்‌ மற்றும்‌ அந்தக்‌ காலத்தில்‌ உலகம்‌ என்று அறியப்‌ 
பட்டிருந்த தூரமான பகுதி முழுவதிலும்‌ காட்டுத்‌ தீயைப்‌ போலப்‌ பரவிற்று 
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(கொலோ. 1:23). அவர்களின்‌ சாட்சியத்தினுடைய உண்மை நிறைந்த 
குன்மையானது அவர்களின்‌ இரத்த சாட்சியான மரணத்தின்மூலம்‌ 
அறிவிக்கப்பட்டது. 


அவருடைய உயிர்த்தெழுதல்‌ 


எதைப்‌ போல்‌ இருந்தது? 

நமது உயிர்த்தெழுதலானது இயேசுவின்‌ உயிர்த்தெழுதலினுடைய 
இயல்பைப்‌ பின்தொடரும்‌ என்பதால்‌, அவரது உயிர்த்தெழுதலைப்‌ 
புரிந்துகொள்வது நமக்கு உதவும்‌. 

இயேசுவின்‌ உயிர்த்தெழுந்த சரீரம்‌ எதைப்‌ போல்‌ இருந்தது? 
கல்லறையில்‌ வைக்கப்பட்ட இயேசுவின்‌ சரீரம்‌ உயிர்த்தெழவில்லை, 
ஆனால்‌ தேவனால்‌ எடுத்துப்போடப்பட்டது என்று சிலர்‌ நம்புகின்றனர்‌. 
இதன்‌ பின்பு, இயேசு ஆவிக்குரிய, வானத்திற்குரிய இயல்பை மேற்‌ 
கொண்டார்‌. அவர்‌ தமது பின்பற்றாளர்களால்‌ பார்க்கப்பட்டபோது, 
அவர்கள்‌ தாங்கள்‌ பற்றிக்‌ கொண்டிருந்தது அவரைத்தான்‌ என்று அறியும்‌ 
படிக்கு எளிமையான வகையில்‌ உடற்பொருளானார்‌ என்று இவர்கள்‌ 
நம்புகின்றனர்‌. 

மற்றவர்கள்‌, இயேசுவின்‌ உடல்‌ உயிர்ப்பிக்கப்பட்டது, ஆனால்‌ அது 
ஒரு மகிமையுள்ள, ஆவிக்குரிய உடலாக மாற்றப்பட்டது என்ற கருத்தைப்‌ 
பற்றிக்‌ கொண்டுள்ளனர்‌. அது புதைக்கப்பட்ட அதே உடலாகவே 
இருந்தது, ஆனால்‌ அது உலகரீதியான உடலாக உயிர்ப்பிக்கப்படாமல்‌, 
ஆவிக்குரிய உடலாக உயிர்ப்பிக்கப்பட்டது என்று இவர்கள்‌ கூறுகின்றனர்‌. 
அவரது உயிர்த்தெழுந்த உடலானது, கிறிஸ்தவர்கள்‌ தங்கள்‌ உயிர்த்‌ 
தெழுகலுக்குப்‌ பின்பு பெறவிருக்கின்ற மகிமையுள்ள, ஆவிக்குரிய உடல்‌ 
களைப்‌ போன்றதாகவே ஆயிற்று என்ற கருத்தில்‌ இவர்கள்‌ நிறைவடை 
இன்றனர்‌. 

இயேசு உலகப்பிரகாரமான உடலை மேற்கொண்டபோது, அவர்‌ 
பூமிக்கு வருவதற்கு முன்பு மகிழ்வுடன்‌ அனுபவித்துக்‌ கொண்டிருந்த தமது 
ஆவிக்குரிய இருப்பை என்றென்றைக்குமாகத்‌ துறந்தார்‌ என்று சிலர்‌ 
போதிக்கின்றனர்‌. அவர்‌ மகிமையுள்ள உயிர்த்தெழுந்த மனித உடலைக்‌ 
கொண்டிருப்பதற்காக அந்த ஆவிக்குரிய நிலவுகையை என்றென்றைக்‌ 
குமாகத்‌ துறந்தார்‌ என்று அவர்கள்‌ வாதிடுகின்றனர்‌. இந்த உடலை 
மேற்கொள்ளுதல்‌ என்பது பாவம்‌ நிறைந்த மனிதருக்காக அவரது தியாகத்‌ 
இன்‌ ஒரு பகுதியாக இருந்தது என்று அவர்கள்‌ கூறுகின்றனர்‌. 

இன்னும்‌ மற்றவர்கள்‌, உயிர்ப்பிக்கப்பட்ட இயேசுவின்‌ உடல்‌, 








கல்லறைக்குள்‌ வைக்கப்பட்ட இயல்பான அதே உடலாக, எவ்வித 
மாற்றமும்‌ இல்லாததாக இருந்தது என்று நம்புகின்றனர்‌. அவர்‌ உலக 
இயல்பற்ற பரலோகத்திற்கு ஏறிச்‌ செல்லும்‌ வரையில்‌ இந்த உடலைக்‌ தக்க 
வைத்துக்‌ கொண்டார்‌, மற்றும்‌ அதன்‌ பின்பு இந்த உடல்‌ கீழே போடப்‌ 
பட்டது, வீழ்த்தப்பட்டது என்று இவர்கள்‌ கூறுகின்றனர்‌. 

முதல்‌ இரண்டு கண்ணோக்குகள்‌, உயிர்த்தெழுந்த இயேசு ஏன்‌ சிலரால்‌ 
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அடையாளம்‌ கண்டுகொள்ளப்படாதிருந்தார்‌ (யோவா. 21:4) என்பதையும்‌, 
அவர்‌ மூடப்பட்டிருந்த கதவினூடே எவ்வாறு கடந்து சென்றார்‌ (யோவா. 
20:19) என்பதையும்‌ விளக்கப்படுத்துவதற்காக வழக்கமாகப்‌ பற்றிக்‌ 
கொள்ளப்படுகின்றன. இந்த நிகழ்ச்சிகள்‌, அவர்‌ இயல்பான உடலுக்குப்‌ 
பதிலாக ஆவிக்குரிய உடலைக்‌ கொண்டிருந்தார்‌ என்று கருத்துத்‌ 
தெரிவிக்கலாம்‌; இருப்பினும்‌, அவரது மரணத்திற்கு முன்பே கூட அவர்‌ 
எப்பொழுதுமே அடையாளம்‌ கண்டுகொள்ளப்பட்டிருந்ததில்லை (மத்‌. 
14:26), மற்றும்‌ கூட்டத்தார்‌ அவரைக்‌ கொலை செய்யத்‌ தேடியபோது 
அவர்களினூடே அவர்‌ கடந்து சென்றிருந்தார்‌ லூக்‌. 4:29, 30). மேலும்‌, 
அவர்‌ தண்ணீரின்மீதும்‌ நடந்தார்‌ (மத்‌. 14:26) - இது தெய்வீக வல்லமை 
இல்லாதிருந்தால்‌ இயல்பான உடலினால்‌ செய்ய முடியாத செயலாக 
உள்ளது. 

இயேசுவின்‌ ஊழியத்தின்‌ தொடக்க நாட்களில்‌ அவர்‌, தமது உடலின்‌ 
உயிர்த்தெழுதல்‌ பற்றித்‌ தீர்க்கதரிசனம்‌ கூறியிருந்தார்‌. அவர்‌, “இந்த 
ஆலயத்தை இடித்துப்போடுங்கள்‌, மூன்று நாளைக்குள்ளே இதை 
எழுப்புவேன்‌” என்று கூறினார்‌ (யோவா. 2:19). அவர்‌ எருசலேம்‌ 
தேவாலயத்தைப்‌ பற்றிப்‌ பேசியதாக யூதர்கள்‌ நினைத்தனர்‌, “அவரோ, 
தம்முடைய சரீரமாயெ ஆலயத்தைக்‌ குறித்துப்‌ பேசினார்‌” (யோவா. 2:21). 
அவர்‌ உயிர்த்தெழுந்தபோது அவரது சீஷர்கள்‌ அவரது [இந்த] வாக்குத்‌ 
கத்தத்தை நினைவுகூர்ந்து அவரில்‌ விசுவாசம்‌ கொண்டார்கள்‌ (யோவா. 
2:22). இயேசு தமது உடலின்‌ உயிர்த்தெழுதலை நம்பி அதைப்‌ பற்றித்‌ 
தீர்க்கதரிசனம்‌ உரைத்தார்‌. அவரது உடல்‌ உயிர்க்தெழவில்லையென்றால்‌, 
அவர்‌ ஒரு கள்ளத்தீர்க்ககரிசி என்றாகிறது. 

இயேசு தமது உயிர்த்தெழுதலுக்குப்‌ பின்பு தாம்‌ கொண்டிருந்த 
உடலானது சிலுவையில்‌ மரித்த அதே உடலாகவே இருந்தது என்பதற்கு 
ஏராளமான ஆதாரத்தையும்‌ கொடுத்தார்‌, ஏனெனில்‌ அவரது உடலில்‌ 
சிலுவையில்‌ அறையப்பட்டதால்‌ ஏற்பட்டிருந்த காயங்களின்‌ ஆகாரங்கள்‌ 
இன்னமும்‌ இருந்தன (யோவா. 20:25-29). அவரது உடல்‌ தொடக்கூடிய 
தாயிருந்தது (மத்‌. 28:9; லூக்‌. 24:39; யோவா. 20:17, 27ஐக்‌ காணவும்‌), மற்றும்‌ 
அவர்‌ தாம்‌ மாம்சமும்‌ எலும்புகளும்‌ கொண்டிருப்பதைத்‌ தமது சீஷர்‌ 
களுக்கு நிரூபிப்பதற்காக உணவை உண்டார்‌ (லூக்‌. 24:41-43). அவர்‌ 
களிடத்தில்‌ அவர்‌, “நான்தான்‌ என்று அறியும்படி, என்‌ கைகளையும்‌ என்‌ 
கால்களையும்‌ பாருங்கள்‌, என்னைக்‌ தொட்டுப்பாருங்கள்‌, நீங்கள்‌ 











காண்கிறபடி, எனக்கு மாம்சமும்‌ எலும்புகளும்‌ உண்டாயிருக்றெதுபோல 
ஒரு ஆவிக்கு இராதே” என்று கூறினார்‌ (லூக்‌. 24:39). இவ்விதமாக இயேசு, 
தமது உயிர்த்தெழுந்த உடலானது சிலுவையிலிருந்து எடுக்கப்பட்டுக்‌ 
கல்லரையில்‌ கடத்தப்பட்ட அதே உடலாகவே இருந்தது என்று போதித்‌ 
தார்‌. எம்மாவு சாலையில்‌ சென்றுகொண்டிருந்த இரண்டு சீஷர்களின்‌ 
கண்கள்‌ தடை செய்யப்பட்டிருந்ததால்‌ அவர்களால்‌ இயேசுவை 
அடையாளம்‌ காண இயலாதிருந்தது (லூக்‌. 24:16), இது அவர்‌ அடையாளம்‌ 
காணப்பட முடியாதவராயிருந்தார்‌ என்பதால்‌ நடந்ததல்ல. பிற்பாடு 











அவர்கள்‌ கண்கள்‌ இறக்கப்பட்டபோது (லூக்‌. 24:31) அவர்கள்‌ அவரை 
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அடையாளம்‌ கண்டு கொண்டனர்‌. அவர்‌ முற்றிலும்‌ மாறுபட்டவராயிருந்‌ 
தால்‌, அவர்களின்‌ கண்கள்‌ திறக்கப்பட்ட போதும்‌ கூட அவர்களால்‌ அவரை 
அடையாளம்‌ கண்டிருக்க இயலாது, மற்றும்‌ அவர்‌ உயிர்த்தெழுந்தது 
நிச்சயம்‌ என்று அவர்கள்‌ அறிந்திருக்கமாட்டார்கள்‌. 

இயேசுவின்‌ உயிர்த்தெழுதல்‌ பற்றிக்‌ கேள்வி கேட்கப்படக்‌ 
கூடாதபடிக்குப்‌ போதுமான எண்ணிக்கையில்‌ மக்களுக்கு இயேசு தம்மைக்‌ 
காண்பித்திருந்தார்‌. ஒரே வேளையில்‌ ஐந்நூறுக்கும்‌ மேற்பட்ட மக்களுக்கு 
அவர்‌ தரிசனமான நிகழ்ச்சி உட்பட பல சாட்சியங்களைப்‌ பவுல்‌ 
பட்டியலிட்டார்‌ (1 கொரி. 15:3-7). நம்பத்தகுந்த இரண்டு சாட்சிகள்‌ கருத்‌ 
தொருமைப்பட்டிருந்தால்‌, ஒரு வழக்கறிஞர்‌, எதிர்த்து வழக்டெ இயலாத 
ஒரு வழக்கைக்‌ கொண்டிருப்பார்‌. சட்ட நீதிமன்றம்‌ ஒன்றில்‌, இயேசுவின்‌ 
சரீர உயிர்த்தெழுதல்‌ பற்றிய வழக்கு வெற்றி பெறும்‌ மற்றும்‌ இது இவ்வளவு 
அதிகமான சாட்சியங்களின்‌ சாட்சியத்தின்‌ அடிப்படையில்‌ மறுக்க 
இயலாத நிகழ்ச்சியென்று விதிக்கப்படும்‌. 


உயிர்ப்பிக்கப்படுவது என்ன? 
நமது உயிர்த்தெழுதல்‌, இயேசு அனுபவித்த உயிர்த்தெழுதலைப்‌ 
போன்றதாக இருக்குமா? நமது உடல்கள்‌ உயிர்ப்பிக்கப்படுமா? நமது 





உடல்கள்‌ உயிர்ப்பிக்கப்படும்‌ என்றால்‌, அவைகள்‌ எதைப்போல்‌ இருக்கும்‌? 
நமது ஆத்துமாக்களும்‌ ஆவிகளும்‌ நமது உடல்களுடன்‌ மறுபடி 
இணைவுகொள்ளுமா? 

மரணத்தில்‌, ஒரு உடலானது கல்லறையில்‌ வைக்கப்படுகிறது (யோபு 
21:32), மற்றும்‌ அது திரும்பவும்‌ மண்ணுக்குச்‌ செல்லுகிறது (ஆதி. 3:19), 
ஆனால்‌ ஆத்துமாவும்‌ ஆவியும்‌ இவ்வாறு ஆவதில்லை. அவைகள்‌ உடலை 
விட்டு நீங்கி! பாதாள உலகத்திற்குச்‌ செல்லுகின்றன (லூக்‌. 16:22, 23). 

உயிர்த்தெழுதலில்‌, கல்லறையில்‌ இருக்கும்‌ உடல்கள்‌ இயேசுவின்‌ 
குரலைக்‌ கேட்டு வெளியே வரும்‌ (யோவா. 5:28, 29). ஆத்துமாவும்‌ ஆவியும்‌ 
கல்லறையில்‌ இருப்பதில்லை, எனவே உடல்‌ மாத்திரமே உயிர்ப்பிக்கப்‌ 
படும்‌. ஆத்துமாவும்‌ ஆவியும்‌ கல்லறையில்‌ அல்ல ஆனால்‌ காணப்படாத 
உலகமாகிய பாதாளத்தில்‌ இருப்பதால்‌, பாதாளத்தில்‌ இருந்து அவைகள்‌ 
வெளிவரும்‌ (வெளி. 20:13). அவைகள்‌ பாதாளத்தில்‌ தங்கியிருக்கையிலும்‌ 
கூட, அவைகள்‌ இன்னும்‌ உணர்வுள்ளவைகளாக உயிருள்ளவைகளாக 
வாழ்ந்து கொண்டிருக்கும்‌. உடல்‌ உயிர்ப்பிக்கப்படவில்லை என்றால்‌, 
உயிர்த்தெழுதல்‌ இராது. உடல்‌ உயிர்ப்பிக்கப்பட வேண்டியதில்லை 
என்றால்‌, பிரிந்து சென்றவர்களின்‌ உடல்களை உயிர்ப்பிக்க இயேசு பூமியை 
அணுகத்‌ தேவையிராது; அதற்குப்‌ பதிலாக, அவர்‌ பாதாளத்திற்குச்‌ சென்று 
ஆத்துமாக்களையும்‌ ஆவிகளையும்‌ எழுப்புவது அவசியமாயிருக்கும்‌, 
இருப்பினும்‌ இயேசு, மரித்தவர்களை அவர்களின்‌ கல்லறையில்‌ இருந்து 
ஒன்றுகூட்டுவதற்குத்‌ திரும்பவும்‌ வருகின்றார்‌ (1 தெச. 4:16; யோவா. 5:28, 
29ஐக்‌ காணவும்‌), இது உடல்‌ உயிர்ப்பிக்கப்படும்‌ என்பதற்கு நல்லதொரு 
சுட்டிக்காண்பித்தலாக உள்ளது. 
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இயேசுவின்‌ மறுவருகையில்‌, உடலின்‌ உயிர்த்தெழுதல்‌ மறைமுகமாய்க்‌ 
குறிப்பிடப்பட்டிருப்பது மாத்திரமல்ல, ஆனால்‌ உடலானது வாழ்விக்கப்‌ 
படும்‌ என்றும்‌ வேதாகமம்‌ உரைக்கிறது: “அன்றியும்‌ இயேசுவை மரித்தோரி 
லிருந்து எழுப்பினவருடைய ஆவி உங்களில்‌ வாசமாயிருந்தால்‌, கிறிஸ்துவை 
மரித்தோரிலிருந்து எழுப்பினவர்‌ உங்களில்‌ வாசமாயிருக்கிற தம்முடைய 
ஆவியினாலே சாவுக்கேதுவான உங்கள்‌ சரீரங்களையும்‌ உயிர்ப்பிப்பார்‌” 
(ரோமர்‌ 8:11; 8:23ஐக்‌ காணவும்‌). அழியக்கூடிய, இயல்பான இந்த உடல்‌ 
மரணத்தில்‌ இயக்கமற்றுப்‌ போகக்கூடிய “அது”வாக உள்ளது ஆனால்‌ 
“அதுவே” ஆவிக்குரியதாகவும்‌ அழியாமையுள்ளதாகவும்‌ எழுப்பப்படும்‌. 
“அதுவே” அந்த உடலாக உள்ளது, மற்றும்‌ “அது” மாத்திரமே ஆவிக்‌ 
குரியதாக மாற்றம்‌ அடைகிறது (1 கொரி. 15:51). உடலானது உயிர்ப்பிக்கப்‌ 





படாமல்‌, அதே வேளையில்‌ ஆவிக்குரிய உடலாக மாற்றமடைந்தது 
என்றால்‌, “உயிரோடிருக்கும்‌ மற்றும்‌ மரித்திருக்கும்‌] நாம்‌ யாவரும்‌” 
அழிவுக்குரியதிலிருந்து அழியாமைக்கு, சாவுக்கேதுவானதிலிருந்து 
சாவாமைக்கு, “ஒரு நிமிஷத்திலே, ஒரு இமைப்பொழுதிலே” மறுரூபம்‌ 
அடைய மாட்டோம்‌ (1 கொரி. 15:51-54). ஆத்துமாவும்‌ ஆவியும்‌ 
பாதாளத்தில்‌ உயிரோடிருப்பதால்‌, உயிர்த்தெழுதல்‌ என்பது உடலை 
மாத்திரமே குறிப்பதாக இருக்க வேண்டும்‌. 

சிதைவடைந்த உடலின்‌ உயிர்த்தெழுதல்‌ என்பது சாத்தியமற்றது என்று 
கூறுவதன்மூலம்‌ சிலர்‌ மறுத்துரைக்கின்றனர்‌. இந்த மறுதலித்தலானது 
தேவனுடைய வல்லமையையும்‌ (மாற்‌. 12:24) தேவன்‌ கல்லறைகளைத்‌ 
திறந்து சற்று காலம்‌ மரித்தோராயிருந்த மக்களை மீண்டும்‌ வாழும்படிக்குக்‌ 
கொண்டு வந்தார்‌ என்ற உண்மையையும்‌ அசட்டை செய்கிறது. இயேசு 





சிலுவையில்‌ அறையப்பட்டிருந்தபோது உயிர்ப்பிக்கப்பட்டவர்கள்‌, 
அவரது உயிர்க்தெழுகலுக்குப்‌ பின்பு, எருசலேம்‌ நகருக்குள்‌ சென்றனர்‌ (மக்‌. 
27:52, 53). மரித்திருந்த அந்த மக்களைத்‌ தேவன்‌ உயிர்ப்பிக்க முடியும்‌ 
என்றால்‌, காலத்தின்‌ முடிவில்‌ அவரால்‌ நம்‌ யாவரையும்‌ உயிர்ப்பிக்க 
முடியுமே. 


நமது உடல்கள்‌ எவ்விதமாய்‌ இருக்கும்‌? 

உயிர்த்தெழுந்த உடலானது நம்முடைய தற்கால உடல்‌ போன்றதாக 
இராது (1 கொரி. 15:37). அது அழிக்கப்பட முடியாத ஆவிக்குரிய உடலாக, 
மகிமையும்‌ வல்லமையும்‌ உடையதாக, வானவரின்‌ சாயலுக்கு மாற்றப்‌ 
பட்டதாக இருக்கும்‌ (1 கொரி. 15:48, 49). அது ஒரு உலகப்பிரகாரமான/ 
இயல்பான உடலாக இராது, ஏனெனில்‌ “மாம்சமும்‌ இரத்தமும்‌ தேவனு 
டைய ராஜ்யத்தைச்‌ சுதந்தரிக்க மாட்டாது, அழிவுள்ளது அழியாமையை 
சுதந்தரிப்பதுமில்லை” (1 கொரி. 15:50). நாம்‌ இயேசுவைப்‌ போல்‌ 
இருப்போம்‌ (1 யோவா. 3:2), அவர்‌ “எல்லாவற்றையும்‌ தமக்குக்‌ 
கீழ்ப்படுத்திக்‌ கொள்ளத்தக்க தம்முடைய வல்லமையான செயலின்படி யே, 
நம்முடைய அற்பமான சரீரத்தைக்‌ தம்முடைய மகிமையான சரீரத்திற்கு 
ஓப்பாக மறுரூபப்படுத்துவார்‌” (பிலி. 3:21). ஆவிக்குரிய ஜீவிகள்‌ என்ற 
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வகையில்‌ நாம்‌ தூதார்களைப்‌ போன்று இருப்போம்‌ மற்றும்‌ திருமணம்‌ 
செய்துகொள்ளாதிருப்போம்‌ (மத்‌. 22:30; மாற்‌. 12:25; லூக்‌. 20:34-86ஐக்‌ 
காணவும்‌). 

நமது வடிவமானது இனியும்‌ உலகம்‌ சார்ந்ததாயிராது. உயிர்த்தெழுத 
லில்‌ நாம்‌ ஆவிக்குரிய, நித்தியமான, மனித கண்களால்‌ காணமுடியாத ஒரு 
பரிமாணத்திற்குள்‌ (2 கொரி. 4:18), நாம்‌ மரிக்க முடியாக, தேவன்‌ இருக்கும்‌ 
வட்டாரத்திற்குள்‌ (லூர்‌. 20:36) பிரவேசிப்போம்‌. 


இந்த உயிர்த்தெழுதலில்‌ என்ன நடைபெறும்‌? 

மரித்தோரின்‌ உயிர்த்தெழுதல்‌ பற்றிப்‌ பல கேள்விகள்‌ கேட்கப்‌ 
பட்டுள்ளன: யாரெல்லாம்‌ உயிர்ப்பிக்கப்படுவார்கள்‌? உயிர்த்தெழுதல்‌ 
எப்போது நடைபெறும்‌? உயிர்த்தெழுதலுக்குப்‌ பின்பு நாம்‌ எவ்விதமா 
யிருப்போம்‌? புதிய ஏற்பாட்டில்‌ பின்வரும்‌ பதில்கள்‌ தரப்பட்டுள்ளன: 

(1) இயேசு திரும்பவும்‌ வரும்போது இது நடைபெறும்‌ (1 கொரி. 15:22, 
23; 1 தெச. 4:13-18). 

(2) மரித்த நல்லவர்‌ தீயவர்‌ ஆகிய அனைவரும்‌ உயிர்ப்பிக்கப்‌ 
படுவார்கள்‌ (யோவா. 5:28, 29; அப்‌. 24:15ஐக்‌ காணவும்‌). 

(3) நீதிமான்களும்‌ துன்மார்க்கரும்‌ ஒரே நாழிகையில்‌, ஒரே 
வேளையில்‌ உயிர்ப்பிக்கப்படுவார்கள்‌ (யோவா. 5:28, 29). 

(4) உயிர்த்தெழுதலின்‌ வேளையில்‌ பூமியின்மீது மக்கள்‌ வாழ்ந்து 
கொண்டிருப்பார்கள்‌ (1 கொரி. 15:51; 1 தெச. 4:17). 

(5) அது பூமியிலிருந்த உயிருள்ளவர்கள்‌ எடுத்துக்கொள்ளப்படுவதற்கு 
முன்பு நடைபெறும்‌ (1 தெச. 4:16, 17). 

(6) உயிர்த்தெழுப்பப்பட்ட மரித்தவர்களும்‌ மற்றும்‌ உயிரோடிருப்‌ 
பவர்களும்‌ ஒன்றுகூடி, ஆகாயத்தில்‌ இயேசுவைச்‌ சந்திப்பார்கள்‌ (1 தெச. 
4:17). 

(7) இயேசு மற்றும்‌ பிரதான தூதன்‌ ஆகியோரின்‌ குரல்கள்‌ 
கேட்கப்படும்‌, கல்லறைகளில்‌ இருந்து மரித்தவர்களை அழைப்பதற்கு 
எக்காளம்‌ சத்தமிடும்‌ (யோவா. 5:25, 28; 1 கொரி. 15:51, 52; 1 தெச. 4:16), 
லாசருவை எழுப்பிய அதே குரல்தான்‌ எல்லாரையும்‌ மரித்தோரிலிருந்து 
எழுப்பும்‌ (யோவா. 11:43). 

(8) தேவனுடைய வல்லமையானது மரித்தோரை எழுப்பும்‌ (1 கொரி. 
6:14; 2 கொரி. 1:9ஐக்‌ காணவும்‌). பிதாவும்‌ குமாரனும்‌ ஆகிய இருவருமே 
இந்த வல்லமையைக்‌ கொண்டுள்ளனர்‌ (யோவா. 5:21); இருப்பினும்‌, 
பிதாவானவர்‌ தமது குமாரன்‌ மூலமாகவே இந்த உலகத்தைப்‌ படைத்தது 
போலவே (1 கொரி. 8:6), அவர்‌ மரித்தோர்‌ யாவரையும்‌ இயேசுவின்‌ 
மூலமாகவே எழுப்புவார்‌ (2 கொரி. 4:14). 





(9) எழுப்பப்பட்ட உடல்கள்‌ அழியாமையுள்ள உடல்களாக 
இருக்கும்‌ (1 கொரி. 15:51-24). 

இவைகள்தான்‌ உயிர்த்தெழுதலின்‌ நாளில்‌ நடைபெறும்‌ பிரதானமான 
நிகழ்ச்சிகளாகும்‌. அந்த நாளுக்கு நாம்‌ ஆயத்தமாக இருந்தால்‌, அது ஒரு 
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பயபக்தியான வேளையாக, ஒரு மாபெரும்‌ அனுபவமாக இருக்கும்‌. 


முடிவுரை 

இயேசு திரும்ப வரும்போது, மரித்தோர்‌ யாவரும்‌ எழுப்பப்‌ 
படுவார்கள்‌ மற்றும்‌ அவர்களின்‌ ஆவிகள்‌ புதிய ஆவிக்குரிய நித்தியமான 
உடல்களுடன்‌ ஓன்றிணைக்கப்படும்‌. இவ்விதமாக, மரணம்‌ என்பது, 
இயேசுவின்‌ மூலம்‌ வெல்லப்பட்ட ஒரு வெற்றியால்‌ ஜெயிக்கப்பட்டு 
விழுங்கப்படும்‌ (1 கொரி. 15:57; யோவா. 11:25; அப்‌. 4:2ஐக்‌ காணவும்‌). 
இந்த மாபெரும்‌ நிகழ்ச்சியானது இயேசு “பூமியை அறுவடை” செய்ய வரும்‌ 
கடை நாளில்‌ நடைபெறும்‌. நாம்‌ ஆயத்தமாயிருப்போம்‌, ஏனெனில்‌ அவர்‌ 
திரும்பி வரும்‌ நாளை நாம்‌ அறிவதில்லை! 


குறிப்பு 
ஆதி. 35:18; பிர. 12:7; 1 இரா. 17:21, 22; லூக்‌. 23:46; யாக்‌. 2:26 ஆதிய 
வசனங்களைக்‌ காணவும்‌. 
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9 
வானங்கள்‌ மற்றும்‌ 
பூமியின்‌ முடிவ 


“தாத்தருடைய நாள்‌ இரவிலே திருடன்‌ வருகிறவித.மாயப்‌ வரும்‌. 
அப்பொழுது வானங்கள்‌ மடமட என்று அகன்றுபோம்‌, பூதங்கள்‌ வெந்து 
உருகிப்போம்‌, பூமியும்‌ அதிலுள்ள கிரியைகளும்‌ எரிந்து அழிந்துபோம்‌” 
(2 பேது. 3:10). 


மரித்தோரிலிருந்து எல்லா உடல்களும்‌ உயிர்ப்பிக்கப்படுதல்‌ மற்றும்‌ 
பூமியில்‌ உயிருடன்‌ இருப்பவர்கள்‌ யாவரும்‌ எடுத்துக்கொள்ளப்படுதல்‌ 
ஆகியவற்றுடன்‌, பூமிக்கும்‌ படைக்கப்பட்ட வானங்களுக்கும்‌ என்ன 
நடக்கும்‌? சாத்தியக்கூறுகளைப்‌ பற்றிப்‌ பலர்‌ வியப்படைகின்றனர்‌: 
“வானங்களும்‌ பூமியும்‌ தற்போதுள்ள இயல்பு நிலையில்‌ தொடர்ந்து 
இருக்குமா?” “பூமியானது ஆதாமும்‌ ஏவாளும்‌ பாவம்‌ செய்ததற்கு 
முன்பிருந்த தொடக்க காலப்‌ பரன்‌ நிலைக்கு புதுப்பிக்கப்படுமா?”; “இது 
ஆவிக்குரிய உடல்களாக மாற்றப்பட்டவர்கள்‌ வாழத்‌ தகுதியான 
ஆவிக்குரிய வாழ்விடமாக மாற்றப்படுமா?”; “இது அழிக்கப்பட்டு கடந்து 
சென்று என்றென்றும்‌ மீண்டும்‌ இராதபடி ஆக்கப்படுமா?” 

வானங்கள்‌ மற்றும்‌ பூமி ஆகியற்றின்‌ முடிவைப்‌ பற்றி நாம்‌ கலந்துரை 
யாடுவதற்கு முன்பு, இந்த வார்த்தைகளினால்‌ அர்த்தப்படுத்தப்படுவது 
என்ன என்பதை நாம்‌ புரிந்துகொள்ளுதலை நிச்சயப்படுத்திக்‌ கொள்ள 
வேண்டும்‌. “வானங்கள்‌” என்ற வார்த்தையானது 5hலா௰)ப்ங என்ற எபிரெய 
வார்த்தை மற்றும்‌ ௦௨௭௦2 என்ற கிரேக்க வார்த்தை ஆகியவற்றின்‌ 
மொழிபெயர்ப்பாகப்‌ பயன்படுத்தப்படுறெது. “பூமி” என்ற வார்த்தை 27815 
என்ற எபிரெய மற்றும்‌ 22 என்ற கிரேக்க வார்த்தைகளின்‌ மொழிபெயர்ப்‌ 
பாகப்‌ பயன்படுத்தப்படுகிறது. 


9962 


“வானம்‌,” “வானங்கள்‌,” மற்றும்‌ “ஆகாயம்‌”” ஆஇயவை வேதாகமத்தில்‌ 
மூன்று வட்டாரங்களுக்குப்‌ பயன்படுத்தப்படுகின்றன (2 கொரி. 12:2); 
(1) பூமியைச்‌ சுற்றிலுமுள்ள வானவெளி (ஆதி. 11:4; 27:28;” லூக்‌. 19:13); 
(2) ஆகாயத்துப்‌ பொருட்கள்‌ யாவற்றையும்‌ கொண்டுள்ள படைக்கப்பட்ட 
அண்டம்‌ (ஆதி. 1:1, 14-17; சங்‌. 19:1);” மற்றும்‌ (3) தேவன்‌ தமது வானக 
சேனைகளுடன்‌ வாசம்‌ பண்ணுகின்ற நித்தியமான, உலகம்‌ சாராத 
பரிமாணம்‌ (அதி. 28:17; சங்‌. 80:14; ஏசா. 66:1; மத்‌. 5:12 ஆகியவற்றைக்‌ 
காணவும்‌). 

“பூமி” என்ற வார்த்தை நாம்‌ வாழ்கின்ற இந்தக்‌ ரெகத்தை அல்லது மண்‌, 
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நிலம்‌ அல்லது தேசம்‌ என்ற கருத்தமைவில்‌ அது ஏற்படுத்தப்பட்டுள்ள 
பொருளைக்‌ குறிப்பதற்கு மிகவும்‌ அடிக்கடி பயன்படுத்தப்படுகிறது. இது - 
மனிதகுலம்‌, நாடுகள்‌ மற்றும்‌ மனித நிறுவனங்கள்‌ உட்பட - பூமியில்‌ 
குடியிருப்பவர்களை அல்லது இந்த உலகத்தின்‌ பாவம்‌ நிறைந்த 
குன்மையைப்‌ பண்புபடுத்துவதற்கு வழக்கமாகக்‌ குறிப்பிடுகிற “உலகம்‌” 
(கிரேக்கம்‌: ௦81102) என்ற வார்த்தையாக எண்ணிக்‌ குழப்பம்‌ அடையக்‌ 
கூடாது. “பூமி” மற்றும்‌ “உலகம்‌” ஆகியவற்றிற்கு இடையில்‌ ஒரு நல்ல 
நேர்மாறு 2 பேதுரு 3:5, 6ல்‌ தரப்பட்டுள்ளது. படைப்பின்போது, “ஜலத்‌ 





இனால்‌ ஜலத்திலிருந்து” உண்டாக்கப்பட்ட பூமியல்ல, ஆனால்‌ பழங்கால 





துன்மார்க்க உலகமான நோவாவின்‌ காலத்தில்‌ இருந்த “உலகம்‌” தான்‌ 
அழிக்கப்பட்டது. உலகம்‌ அதன்‌ இச்சைகளுடன்‌ கடந்து செல்லுகிறபோது 
(1 யோவா. 2:15-17), பூமிக்கும்‌ வானத்திற்கும்‌ இந்த அண்டத்திற்கும்‌ என்ன 
நடக்கும்‌? 


எதிரான விவாதங்கள்‌ 

பூமியானது ஒழியாது ஆனால்‌ என்றென்றைக்கும்‌ நிலைத்து நிற்கும்‌ 
என்று நம்புகின்றவா்கள்‌ தங்கள்‌ விவாதத்தை நிரூபிப்பதாகக்‌ காணப்படும்‌ 
பல்வேறு வசனப்பகுஇகளைக்‌ குறிப்பிடுகின்றனர்‌: பிரசங்கி 1:4; ஏசாயா 
45:18; மத்தேயு 5:5. 

“சாந்தகுணமுள்ளவர்கள்‌ பாக்கியவான்கள்‌, அவர்கள்‌ பூமியைச்‌ 
சுதந்தரித்துக்‌ கொள்ளுவார்கள்‌” (மத்‌. 5:5) என்ற கூற்று தற்கால பூமியை 
அல்ல ஆனால்‌ எதிர்கால பூமியைக்‌ குறிக்றெது என்று நிரூபிப்பதற்கு, ஒருவர்‌ 
இந்த பூமியானது என்றென்றைக்கும்‌ நிலைத்திருக்கும்‌ என்பதை முதலில்‌ 
நிரூபிக்க வேண்டும்‌. இந்த பூமி ஒழிந்துபோகும்‌ என்று காண்பிக்கப்படக்‌ 
கூடும்‌ என்றால்‌, இந்தக்‌ கூற்றானது எதிர்காலத்தில்‌ உள்ள பூமியை அல்ல 
ஆனால்‌ இப்போது உள்ள பூமியையே குறிப்பிடுவதாக இருக்க வேண்டும்‌. 

பூமியானது “வீணாக? அல்ல ஆனால்‌ “குடியிருப்பதற்கென்று? 
படைக்கப்பட்டது என்றெ விவாதம்‌ (ஏசா. 45:18; KIV), இது ஒருக்காலும்‌ 
ஒழிந்து போகாது என்று நிரூபிப்பதில்லை. பூமியைப்‌ படைத்தல்‌ என்ற 
செயலானது வீணான முயற்சியாக இருந்ததில்லை, ஏனெனில்‌ இது 
குடியிருப்பாக உள்ளது மற்றும்‌ ஆயிரக்கணக்கான ஆண்டுகளாக இது 
குடியிருப்பாகப்‌ பயன்படுத்தப்பட்டுள்ளது. இவ்வசனமானது, பூமி 
“என்றென்றைக்கும்‌” குடியிருப்பாக இருக்கும்‌ என்று கூறுவதில்லை 
யாதலால்‌, இது பூமியானது ஒழிந்துபோகாது என்று நிரூபிப்பதில்லை. 

பூமி ஒழிந்துபோகாது என்று நிரூபிப்பதாக உள்ளது பிரசங்கி 1:4ம்‌ 
வசனப்‌ பகுதியாகும்‌, இது “ஒரு சந்ததி போகிறது, மறு சந்ததி வருகிறது, 
பூமியோ என்றைக்கும்‌ நிலைத்திருக்கிறது” என்று கூறுகிறது (சங்‌. 104:5ஜயும்‌ 
காணவும்‌). சங்கீதம்‌ 148:6ல்‌, வானங்களும்கூட என்றென்றைக்கும்‌ 





இருப்பதற்காகவே நிலைநாட்டப்பட்டன என்று குறிப்பிடப்படுகிறது. 
இவ்வசனப்பகுதிகள்‌ கூறுபவையாகக்‌ காணப்படுபவற்றை இவைகள்‌ 
அர்த்தப்படுத்துகின்றன என்றால்‌, வானங்களும்‌ பூமியும்‌ ஒருக்காலும்‌ 
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ஒழிந்து போகாது என்ற கோட்பாடு நிரூபிக்கப்பட்டு விட்டது, விஷயம்‌ 
முடிந்து போயிற்று என்றாகிறது; இருப்பினும்‌, இந்த ஆதாரமானது இன்னும்‌ 
நெருக்கமாகப்‌ பரிசீலனை செய்யப்பட வேண்டும்‌. 

இவ்வசனங்கள்‌ நித்தியமான வானத்தையும்‌ பூமியையும்‌ பற்றிப்‌ 
போதிக்காமல்‌ இருக்கலாம்‌. 0181 என்ற எபிரெய வார்த்தையானது 
“என்றென்றைக்கும்‌?” என்று மொழிபெயர்க்கப்பட்டுள்ளது (இது 
யெகோவா சாட்சிகளினால்‌ பயன்படுத்தப்படுகின்ற புதிய உலக மொழி 
பெயர்ப்பு வேதாகமத்தின்படி, “எல்லையற்ற காலம்‌” என்பதாக உள்ளது), 
ஆனால்‌ இது “ஒருக்காலும்‌ முடிவு பெறாத” என்று எப்போதுமே அர்த்தப்‌ 
படுவதில்லை, ஏனெனில்‌ இது முடிந்து போன அல்லது முடியப்‌ போகிற 
பல விஷயங்களைக்‌ குறிப்பிடுகிறது.“ 0/௩ என்பது “நித்தியத்திற்கும்‌ 
இருத்தல்‌” என்பதை விட “தொடர்ந்து இருத்தல்‌” அல்லது “காலத்திற்குத்‌ 
தாக்குப்பிடித்து இருத்தல்‌” என்ற கருத்தை உள்ளடக்குகிறது. இந்த 
காரணத்தினால்‌, மறைவாக உணர்த்தப்படுவது ஒரு காலகட்டத்திற்குத்‌ 
தொடருமா அல்லது நித்தியத்திற்கும்‌ தொடருமா என்பதைக்‌ தீர்மானிப்‌ 
பதற்கு நமக்குத்‌ தகவல்‌ தேவைப்படுகிறது. “என்றைன்றைக்கும்‌” என்பதை 
நாம்‌, “நீ என்றென்றைக்கும்‌ இதையே சொல்லிக்‌ கொண்டிருக்கின்றாய்‌” 
அல்லது “அவர்‌ என்றென்றைக்கும்‌ இகைச்‌ செய்து கொண்டிருக்கின்றார்‌” 
என்று கூறும்போது பயன்படுத்துகின்றோம்‌. இப்படிப்பட்ட சொல்‌ 
விளக்கங்களினால்‌ நாம்‌, இவைகள்‌ நித்தியத்திற்கும்‌ செய்யப்படும்‌ என்று 
அர்த்தப்படுத்துவது இல்லை; மாறாக நாம்‌, இவைகள்‌ தொடர்ந்து செய்யப்‌ 
படுகின்றன என்றே அர்த்தப்படுத்துகின்றோம்‌. 

பின்வரும்‌ வசனங்களில்‌, “என்றென்றைக்கும்‌,” “ஒருக்காலும்‌ ஒழியாத,” 
“முழுமையான,” அல்லது “வாழ்வு முழுவதும்‌” என்ற அர்த்தத்தில்‌ சில 
பதிப்புகளில்‌ மொழிபெயர்க்கப்பட்டுள்ள ௦/௭ என்ற வார்த்தையானது 
நித்தியமானது என்று அர்த்தப்படுவதில்லை என்பது கெளிவு: 

(1) விருத்தசேதன உடன்படிக்கை ௦0/௭1 என்பதாக இருந்தது (ஆதி. 17:7, 
8, 13, 19), ஆனால்‌ அது இனியும்‌ நம்மைக்‌ கட்டுப்படுத்துவதில்லை (கலா. 
5:2, 6; 6:15). 

(2) பஸ்கா பண்டிகை ௦/1 என்பதாக இருந்தது (யாத்‌. 12:14, 17, 24), 
ஆனால்‌ அது கிறிஸ்தவர்களால்‌ ஆசரிக்கப்படுகிற புதிய உடன்படிக்கையின்‌ 
பண்டிகையாக இருப்பதில்லை. 

(3) மனவிருப்பமுள்ள ஒரு எபிரெய அல்லது எபிரெயரல்லாத அடிமை 
தனது எஜமானருக்கு ௦/௭ என்ற வகையில்‌ ஊழியம்‌ செய்ய வேண்டிய 
வராய்‌ இருந்தார்‌ (யாத்‌. 21:6; லேவி. 25:45, 46ஐக்‌ காணவும்‌); இருப்பினும்‌, 
மரணத்திற்குப்‌ பின்பு அந்த அடிமை தனது எஜமானரிடத்திலிருந்து 
விடுதலையானார்‌ (யோபு 3:19). 

(4) ஆரோனின்‌ குமாரர்கள்‌ ௦/௭ என்ற வகையில்‌ பரிசுத்தஸ்தலத்தைப்‌ 
பராமரிக்க வேண்டியவர்களாகவும்‌ ஆசாரியத்துவ உடுப்புக்களை உடுத்த 
வேண்டியவர்களாகவும்‌ இருந்தனர்‌ (யாத்‌. 27:21; 28:43; 29:9ஐக்‌ காணவும்‌). 
இது ஆசாரியத்துவத்தில்‌ ஏற்பட்ட மாற்றத்துடன்‌ முடிவடைந்தது (எபி. 
7:12). 
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(5) ஆரோனின்‌ குமாரர்கள்‌ பலிகளில்‌ ஒரு பகுதியை ௦/1. என்ற 
வகையில்‌ பெற்றுக்கொள்ள வேண்டியவர்களாய்‌ இருந்தனர்‌ (யாத்‌. 29:28; 
லேவி. 7:34, 36). மிருக பலிகள்‌ ஒழிந்து போயின. 

(6) பாவநிவாரணத்திற்கான வருடாந்திர பலி ௦/ய॥ என்பதாக இருந்தது 
(லேவி. 16:34). இது இனியும்‌ நடைமுறைப்படுத்தப்படுவது இல்லை. 

இந்தக்‌ குறிப்புகள்‌ மாதிரிகளாக மாத்திரமே உள்ளன, ஆனால்‌ ௦/௮ 
என்பது “ஒருக்காலும்‌ முடிவடையாதது” என்ற கருத்தில்‌ “என்றென்றைக்கு 
மானது” என்று அர்த்தப்படுத்த வேண்டும்‌ என்பது அவசியமில்லை 
என்பதைக்‌ காண்பிப்பதற்கு இவைகள்‌ போதுமானவையாக இருக்க 
வேண்டும்‌. இது தேவனுக்குப்‌ பயன்படுத்தப்படுவதுபோல்‌ (யாத்‌. 15:18; 
சங்‌. 90:2) நித்தியமானகைக்‌ குறிப்பிடப்‌ பயன்படுத்தக்‌ கூடியதாக 
இருக்கையில்‌, மற்ற வசனப்பகுஇகள்‌ ௦/௭ என்பது முடிவடையும்‌ 
என்பதைக்‌ காண்பிக்கின்றன. அந்த விஷயங்களில்‌, ௦/1. என்பது 
“தொடருகிற” அல்லது “காலத்திற்குத்‌ தாக்குப்‌ பிடித்து இருத்தல்‌” என்ற 
வகையில்‌ இருப்பதாக நினைக்கப்பட வேண்டும்‌, ஆனால்‌ “நித்தியத்திற்கும்‌” 
என்று அல்ல. வானமும்‌ பூமியும்‌ ஒழிந்துபோகும்‌ என்று வேதாகமம்‌ 
கூறுகிறது என்றால்‌, ௦/௭ என்பது வானமும்‌ பூமியும்‌ “நித்தியமானது” 
என்பதை அல்ல ஆனால்‌ “காலத்திற்குத்‌ தாக்குப்பிடித்து இருத்தல்‌” 
என்பதைக்‌ குறிப்பதாக நினைக்கப்பட வேண்டும்‌. 





சார்பான விவாதங்கள்‌ 
வானங்களும்‌ பூமியும்‌ ஒழிந்துபோகும்‌ என்று வேதாகமம்‌ போதிக்கிறது. 
இருப்பினும்‌, பழைய ஏற்பாட்டில்‌ இந்தப்‌ பாடக்கருத்தைப்‌ பற்றிச்‌ 
சிறிதளவே கூறப்பட்டுள்ளது. ஆதியாகமம்‌ 8:22, பூமியானது என்றென்றைக்‌ 
கும்‌ இராது என்ற கருத்தை மறைமுகமாய்‌ உணர்த்துவதாக இருக்கலாம்‌: 


பூமியுள்ள நாளளவும்‌, 
விதைப்பும்‌ அறுப்பும்‌, 

சீதளமும்‌ உஷ்ணமும்‌, 
கோடைகாலமும்‌ மாரிகாலமும்‌, 
பகலும்‌ இரவும்‌ 

ஒழிவதில்லை. 


பூமியானது என்றென்றைக்கும்‌ நிலைநிற்கப்‌ போகிறது என்றால்‌, 
இவ்வசனப்பகுதியானது இவைகள்‌ ஒருக்காலும்‌ ஒழியாது என்று கூறுகிறது. 
பூமியானது நித்தியமாக இருக்கப்‌ போவதில்லை என்றால்‌, இவைகள்‌ அது 
இருக்கும்‌ வரையிலும்‌ தொடரும்‌ என்று கூறுகின்றன. பூமியின்‌ முடிவு 
என்பது இவ்வசனத்தில்‌ மறைமுகமாய்க்‌ குறிப்பிடப்பட்டிருக்க வேண்டும்‌ 
என்ற அவசியம்‌ இல்லை. 

சங்கீதம்‌ 102ல்‌ இருந்து, புதிய ஏற்பாட்டில்‌ (எபி. 1:10-12) மேற்கோள்‌ 
காண்பிக்கப்பட்டுள்ள ஒரு வசனப்பகுது பின்வருமாறு கூறுகிறது: 
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நீர்‌ ஆதியிலே பூமியை அஸ்திபாரப்படுத்தினீர்‌, வானங்கள்‌ 
உம்முடைய கரத்தின்‌ கிரியையாயிருக்றெது. அவைகள்‌ அழிந்துபோம்‌, 
நீரோ நிலைத்திருப்பீர்‌, அவைகளெல்லாம்‌ வஸ்திரம்போல்‌ பழமை 
யாய்ப்போம்‌, அவைகளை ஒரு சால்வையைப்போல்‌ மாற்றுவீர்‌, 
அப்பொழுது மாறிப்போம்‌. நீரோ மாறாதவராயிருக்கிறீர்‌, உமது 
ஆண்டுகள்‌ முடிந்துபோவதில்லை (சங்‌. 102:25-27; RSV)). 


இவ்வசனப்‌ பகுதியானது, வானங்களும்‌ பூமியும்‌ (1) அழியும்‌, 
(2) பழமையாய்ப்போம்‌, (3) சால்வையைப்‌ போல்‌ மாற்றம்‌ அடையும்‌, 
மற்றும்‌ (4) மாறிப்போம்‌ என்று உறுதிப்படுத்துநெது. “அழியும்‌” என்பது, 
“மெழுகு அக்கினிக்கு முன்‌ உருகுவதுபோலக்‌ துன்மார்க்கர்‌ தேவனுக்குமுன்‌ 
அழிவார்கள்‌” (சங்‌. 68:2) என்ற கூற்றில்‌ உள்ளதுபோல்‌ “அழிக்கப்படுதல்‌” 
அல்லது “பாழாகுதல்‌” என்று அர்த்தப்படுநெ எம என்ற வார்த்தைக்கான 
மொழிபெயர்ப்பாக உள்ளது. மெழுகு உருகும்போது, இது எரிந்து 
அழிக்கப்படும்‌; இதே விஷயம்தான்‌ துன்மார்க்கரின்‌ உடல்களுக்கும்‌ 
நடக்கும்‌. இதுவே நாட்கள்‌ முடிந்துபோகாதவராக இருக்கின்ற தேவனுக்கு 
நேர்மாறான வகையில்‌ வானத்திற்கும்‌ பூமிக்கும்‌ நடப்பதாக உள்ளது. 

இவ்வசனப்பகுதி, “அவைகளை ஒரு சால்வையைப்‌ போல்‌ மாற்றுவீர்‌” 
(சங்‌. 102:26; RSV) என்று கூறுகிற காரணத்தினால்‌, வானமும்‌ பூமியும்‌ 
முடிவுக்கு வரும்‌ என்று போதிப்பதற்குச்‌ சிலர்‌ இவ்வசனப்பகுதியைப்‌ புரிந்து 
கொள்ளாதிருக்கின்றனர்‌. இதை அவர்கள்‌, வானமும்‌ பூமியும்‌ புதுப்பிக்கப்‌ 
படும்‌, ஒரு வித்தியாசமான உருவத்திற்கு மாற்றப்படும்‌ என்று அர்த்தப்‌ 
படுவதாக எடுத்துக்‌ கொள்கின்றனர்‌. இருப்பினும்‌, வசனம்‌, “அவைகளை 
ஒரு சால்வையைப்‌ போல மாற்றுவீர்‌” என்று கூறுகிறது. பழமையாய்ப்‌ 
போன உடைகளை ஒருவர்‌ மாற்றும்போது என்ன செய்கின்றார்‌? அவர்‌ 
அவற்றை ஒழித்துப்‌ போடுகின்றார்‌. வானங்களும்‌ பூமியும்‌, மாற்றப்படும்‌ 
போது, நீக்கப்பட்டு, ஒழிக்கப்பட்டு பின்பு பதிலாக வேறொன்று வைக்கப்‌ 
படுகிறதான உடையைப்‌ போல்‌ மாறிப்போகும்‌. 

யெகோவா சாட்சிகள்‌ பயன்படுத்துகின்ற மொழிபெயர்ப்பானது 
(புதிய உலக மொழிபெயர்ப்பு) அவர்கள்‌ போதிக்கின்றவற்றிற்கு நேர்‌ 
மாறானதாயிருப்பினும்‌, அது இவ்வசனத்தை, “அவைகள்‌ அழிந்துபோம்‌, 
ஆனால்‌ நீரோ நிலைநிற்பீர்‌; அவைகள்‌ யாவும்‌ ஒரு வஸ்திரம்போல்‌ 
பழமையாய்ப்போம்‌. அவைகளை நீர்‌ ஒரு உடையைப்‌ போல்‌ மாற்றுவீர்‌, 
அவைகள்‌ யாவும்‌ முடிந்துபோம்‌” என்று கரவழைக்கிறது (சங்‌. 102:26). 
இவ்வசனம்‌, வானங்களும்‌ பூமியும்‌ அழிந்து, கடந்து போகும்‌, மற்றும்‌ 
மாற்றப்படும்‌ என்று போதிக்கிறது. 

இந்த ஆய்வுக்கருத்தைப்‌ புதிய ஏற்பாடு மேற்கொள்ளுகிறது. இயேசு, 
“வானமும்‌ பூமியும்‌ ஒழிந்துபோம்‌, என்‌ வார்த்தைகளோ ஒழிந்து 
போவதில்லை” என்று கூறினார்‌ (மத்‌. 24:35). இயேசு, “வேதத்தில்‌ ஒரு 
எழுத்தின்‌ உறுப்பு அவமாய்ப்‌ போவதைப்பார்க்கிலும்‌, வானமும்‌ பூமியும்‌ 
ஓழிந்துபோவது எளிதாயிருக்கும்‌” என்றும்‌ கூறியிருப்பதால்‌ லூக்‌. 16:17) 
சிலர்‌ இந்த போதனையை மென்மைப்படுத்த முயற்சி செய்கின்றனர்‌. 
இவ்வசனத்தின்‌ அடிப்படையில்‌, இயேசு இதே விஷயத்தையே மத்தேயு 
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24:35ல்‌ அர்த்தப்படுத்தினார்‌ என்று அவர்கள்‌ முடிவு செய்கின்றனர்‌: 
அதாவது அவரது வார்த்தைகள்‌ ஒழிந்து போவகைக்காட்டிலும்‌ வானங்‌ 
களும்‌ பூமியும்‌ ஒழிந்துபோவது சுலபமாயிருக்கும்‌. இருப்பினும்‌, இவைகள்‌ 
ஓரே விதமான கூற்றுக்களாக இருப்பதில்லை, இவைகள்‌ ஒரே விதமான 
காட்சி அமைவில்‌ கூறப்படவும்‌ இல்லை. ஆகையால்‌, இவை ஒவ்வொன்‌ 
றும்‌, தனித்தனியே கூறுகிற விஷயத்தைப்‌ புரிந்துகொள்ள வேண்டும்‌, 
மற்றும்‌ ஒரு கூற்று கூறும்‌ விஷயமானது இன்னொன்றைத்‌ தகுதிப்படுத்தப்‌ 
பயன்படுத்தப்படக்கூடாது. படைக்கப்பட்ட வானங்களும்‌ பூமியும்‌ 
ஒழிந்துபோகும்‌ என்று மாத்திரமே இயேசு கூறினார்‌. நமது கர்த்தருக்கு 
நேர்மாறாக இருக்கும்போது எவராவது சரியானவராக இருக்க முடியுமா? 

இயேசு செய்ததுபோல்‌ இதே சத்தியத்தைப்‌ பவுல்‌ போதித்தார்‌. அவர்‌, 
“மேலும்‌ காணப்படுகிறவைகளையல்ல, காணப்படாதவைகளை நோக்கி 
யிருக்க நமக்கு, ... ஏனெனில்‌, காணப்படுகிறவைகள்‌ அநித்தியமான 
வைகள்‌, காணப்படாதவைகளோ நித்தியமானவைகள்‌” என்று எழுதினார்‌ 
(2 கொரி. 4:17, 18). பவுல்‌ என்றென்றைக்கும்‌ நிலைத்திராதவைகளை - 
காணப்படுகறவைகளை - நித்தியமானவைகளுடன்‌ - காணப்படாதவை 





களுடன்‌ - நேர்மாறாக ஒப்பிட்டார்‌. காணப்படக்கூடிய பூமி உட்பட 
பொருளால்‌ ஆன இந்த அண்டம்‌ முழுவதும்‌ காணப்படக்கூடியதாக 
உள்ளது; ஆகையால்‌ இது தற்காலிகமானதாக /அநித்தியமானதாக உள்ளது.” 
ஆவிக்குரியவைகள்‌ காணப்படாதவைகளாக உள்ளன; ஆகையால்‌ 





அவைகள்‌ நிரந்தரமானவைகளாக நித்தியமானவைகளாக உள்ளன. 

எபிரெயருக்கு நிருபத்தை எழுதியவர்‌ ஆகாய்‌ தீர்க்ககரிசனக்‌ கூற்றை 
மேற்கோள்‌ காண்பித்து, பின்பு தேவனுடைய வாக்குத்தத்தத்தை 
விளக்கப்படுத்தினார்‌: 


“அவருடைய சத்தம்‌ அப்பொழுது பூமியை அசையப்பண்ணிற்று. 
இன்னும்‌ ஒருதரம்‌ நான்‌ பூமியை மாத்திரமல்ல, வானத்தையும்‌ 
அசையப்பண்ணுவேன்‌ என்று இப்பொழுது வாக்குத்தத்தஞ்‌ 
செய்திருக்கிறார்‌. இன்னும்‌ ஒருதரம்‌ என்கிற சொல்லானது அசையாத 
வைகள்‌ நிலைக்திருக்கத்தக்கதாக, அசைவுள்ளவைகள்‌ உண்டாக்கப்‌ 
பட்டவைகள்போல மாறிப்போம்‌ என்பதைக்‌ குறிக்கிறது” (எபி. 12:26, 
27). 


இவ்வசனத்தின்படி, அசைக்கப்படக்கூடியவைகள்‌ - படைக்கப்‌ 
பட்டவைகளான வானமும்‌ பூமியும்‌ - நீக்கப்படும்‌. 

2 பேதுரு 3:7-13 வசனப்பகுதியானது வானங்கள்‌ மற்றும்‌ பூமி ஆகியவை 
ஒழிந்துபோவதை பற்றி முழுமையான விவரிப்பைத்‌ தருகிறது: “இப்பொழுது 
இருக்கிற வானங்களும்‌ பூமியும்‌ அந்த வார்த்தையினாலேயே அக்கினிக்கு 
இரையாக வைக்கப்பட்டு? (வ. 7); “வானங்கள்‌ மடமட என்று 
அகன்றுபோம்‌, பூதங்கள்‌ வெந்து உருகிப்போம்‌, பூமியும்‌ அதிலுள்ள 
கிரியைகளும்‌ எரிந்து அழிந்துபோம்‌”” (வ. 10); “இப்படி இவைகளெல்லாம்‌ 
அழிந்துபோகிறதாயிருக்கிறபடியால்‌” (வ. 11); “வானங்கள்‌ வெந்து அழிந்து, 
பூதங்கள்‌ எரிந்து உருகிப்போம்‌” (வ. 12). 
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வெளி. புத்தகமானது, “பின்பு, நான்‌ பெரிய வெள்ளைச்‌ சிங்காசனத்‌ 
தையும்‌ அதின்மேல்‌ வீற்றிருக்கிறவரையும்‌ கண்டேன்‌, அவருடைய 
சமூகத்திலிருந்து பூமியும்‌ வானமும்‌ அகன்றுபோயின, ...” (வெளி. 20:11); 
“பின்பு, நான்‌ புதிய வானத்தையும்‌ புதிய பூமியையும்‌ கண்டேன்‌, முந்தின 
வானமும்‌ முந்தின பூமியும்‌ ஒழிந்துபோயின, சமுத்திரமும்‌ இல்லாமற்‌ 
போயிற்று” (வெளி. 21:1) என்று கூறுவதன்‌ மூலம்‌, பூமியின்‌ முடிவு பற்றிய 
விவாதத்தை முடித்து வைக்கிறது. முதலாவது என்னப்படுகிற, தற்போதுள்ள 
வானமும்‌ பூமியும்‌, தொடக்க காலப்‌ பரதீசு நிலைக்கு தங்கள்‌ பழைய 
நிலையை அடையும்படி புதுப்பிக்கப்படாது அல்லது இது ஆவிக்குரிய 
குடியிருப்பாக மாற்றப்படாது. அவை எரிந்து அழிந்துபோம்‌. தேவன்‌ 
இவற்றைப்‌ புதுப்பிப்பதாகக்‌ கூறவில்லை. யோவான்‌, “சிங்காசனத்தின்மேல்‌ 
வீற்றிருந்தவர்‌: இகோ, நான்‌ சகலத்தையும்‌ புதிதாக்குகிறேன்‌” என்றார்‌” 
(வெளி. 21:5) என்று பதிவு செய்தார்‌. தேவன்‌ ஒரு புதிய, உலகம்‌ சாராத 
குடியிருப்பு ஒன்றை ஆவிக்குரிய ஜீவிகளுக்குத்‌ தருவார்‌ (1 கொரி. 15:44). 





முடிவுரை 
தேவன்‌ இந்த பூமியைக்‌ குடியிருப்புக்கென்றே படைத்தார்‌. அவர்‌ தமது 
மகிமையை அறிவிப்பதற்கென்று (சங்‌. 19:1) மற்றும்‌ அடையாளங்களுக் 
காகவும்‌ பருவங்களுக்காகவும்‌ (ஆதி. 1:14) வானங்கள்‌ இருக்கும்படி 
கொண்டுவந்தார்‌. இந்த அண்டமானது, வடிவமைப்பில்‌ ஒழிந்துபோகாத 
காகக்‌ காணப்பட்டாலும்‌, இது பயன்படுத்தித்‌ கர்க்கப்படக்கூடியதும்‌ பற்றி 
எரியக்கூடியதுமான கட்டுமானப்‌ பொருட்களினாலேயே ஏற்படுத்தப்‌ 
பட்டுள்ளது. வான்வீதி மண்டலங்களிலும்‌ விண்மீன்களிலும்‌ மற்றும்‌ 
பூமியிலும்‌ இருந்து தேவன்‌ சக்தியை விடுவிக்கும்போது, உலகம்‌ சார்ந்த 
எல்லாப்‌ பொருட்களும்‌ முடிவடையும்‌. அந்த வேளையில்‌ இவை யாவும்‌ 
பெருத்த சத்தத்துடன்‌ மறைந்துபோகும்‌. நோவாவின்‌ நாட்களில்‌ இருந்த 
உலகத்தை ஜலப்பிரளயத்தினால்‌ அளிப்பதாகக்‌ கூறியிருந்த தமது 
வாக்குத்தத்தத்தைத்‌ தேவன்‌ நிறைவேற்றிய விஷயமானது, தற்போதைய 
வானங்களையும்‌ பூமியையும்‌ அவர்‌ அக்கினியினால்‌ அழிப்பதாகக்‌ 
கூறியுள்ள வாக்குத்தத்தத்தை நிறைவேற்றுவார்‌ என்பதற்கு ஆதாரப்பூர்வ 
மான சாட்சியமாக உள்ளது (2 பேது. 3:5-7). அண்டத்தின்‌ உலகப்பிரகார 
மான தற்போதைய உண்மை நிலைகள்‌ யாவையும்‌ முடிந்துபோகும்‌, மற்றும்‌ 
நித்தியமான, ஆவிக்குரிய பரிமாணமானது மீண்டுமாக இருக்கும்‌ ஒரே 
விஷயமாகும்‌. 
நமக்கு, “இப்படி இவைகளெல்லாம்‌ அழிந்து போகிறதாயிருக்கிற 
படியால்‌ நீங்கள்‌ எப்படிப்பட்ட பரிசுத்த நடக்கையும்‌, தேவபக்தியும்‌ 
உள்ளவர்களாயிருக்க வேண்டும்‌! தேவனுடைய நாள்‌ சீக்கிரமாய்‌ 
வரும்படிக்கு மிகுந்த ஆவலோடே காத்திருங்கள்‌” என்று புத்திகூறப்‌ 
பட்டுள்ளது (2 பேது. 3:11, 12). 
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குறிப்புகள்‌ 

"NASB, NIV முதலிய வேகாகமங்களில்‌ சில வேளைகளில்‌ “5137” என்பது பயன்‌ 
படுத்தப்பட்டுள்ளது. “ஆதி. 7:23; 8:2 ஆதிய வசனங்களையும்‌ காணவும்‌. “அப்‌. 
2:19ஐயும்‌ காணவும்‌. “018௩ என்ற வார்த்தை பற்றிய மற்ற கலந்துரையாடலுக்கு 
இந்தப்‌ புத்தகத்தில்‌ “நித்திய வெகுமதி மற்றும்‌ தண்டனை” என்ற பாடத்தில்‌ 
காணவும்‌. “ழ0ாவ” என்பதற்கான கிரேக்க வார்த்தையான றர௦5kரர௦5 வேறொரு 
இடத்தில்‌ (மத்‌. 18:21; மாற்‌. 4:17) “(ஒற௦ாகார” என்றும்‌ மற்றும்‌ ஒரு இடத்தில்‌ (எபி. 
11:25) “றassing” என்றும்‌ மொழிபெயர்க்கப்பட்டுள்ளது. “பழங்காலக்‌ கையெழுத்துப்‌ 
பிரதிகள்‌ சிலவற்றில்‌ வசனம்‌ 10ல்‌ “0180070160” என்றுள்ளது, புதிய உலக 
மொழிபெயர்ப்பிலும்‌ இவ்வாறே வாசிக்கப்படுகிறது. கையெழுத்துப்‌ பிரதிகளின்‌ 
ஆதாரத்தின்‌ அடிப்படையில்‌, அது “4150040100” என்றே இருந்தாலும்‌, 
“எரிந்துபோகும்‌” என்பதற்குப்‌ பதிலாக அது நியாயப்படுத்தப்படுகிறது (2 பேது. 
3:10), இவ்வசனப்பகுஇகளில்‌ உள்ள மற்ற கூற்றுகள்‌, பூமி உட்பட இந்த 
அண்டமானது எரிந்துபோகும்‌ என்பதை நிரூபிக்கின்றன. “19190012௦0” என்பது 
“எரிந்து போகுதல்‌” என்பதைக்‌ காட்டிலும்‌ வேத வசன ஆதாரம்‌ அதிகம்‌ உள்ள 
தென்று நிரூபிக்கப்படக்‌ கூடுமென்றால்‌, மற்ற கூற்றுக்களுக்கு நேரெதிராக 
இருப்பதைத்‌ தவிர்ப்பதற்கு, அக்கினியானது பூமியின்‌ பொருளினுடைய 
வடிவமைப்பை வெளிப்படுத்தும்‌ என்ற விளக்கம்‌ தேவைப்படுகிறது. பூமி 
நித்தியமானது என்று மனிதர்‌ நினைத்திருப்பினும்‌ இது தற்காலிகமானதாக, பூமி 
எரிக்கப்படும்போது “கண்டறியப்படும்‌” எரியும்‌ தன்மையுள்ளதாகவே இருக்கிறது. 
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10 


ந்யாயத்தார்பு 


“மரித்கோராகிய சிறியோரையும்‌ பெரியோரையும்‌ தேவனுக்கு 
முன்பாக நிற்கக்‌ கண்டேன்‌, அப்பொழுது புஸ்தகங்கள்‌ தறக்கப்பட்டன, 
இவபுஸ்தகம்‌ என்னும்‌ வேறொரு புஸ்தகமும்‌ திறக்கப்பட்டது, அப்பொழுது 
அந்தப்‌ புஸ்தகங்களில்‌ எழுதப்பட்டவைகளின்படியே மரித்தோர்‌ தங்கள்‌ 
தங்கள்‌ கிரியைகளுக்குத்தக்கதாக நியாயத்தர்ப்படைந்தார்கள்‌. சமுத்திரம்‌ 
தன்னிலுள்ள மரித்தோரை ஓப்புவித்தது, மரணமும்‌ பாதாளமும்‌ 
தங்களிலுள்ள மரித்தோரை ஓப்புவித்தன. யாவரும்‌ தங்கள்‌ தங்கள்‌ 
கிரியைகளின்‌ படி யே நியாயத்தீர்ப்படைந்தார்கள்‌” (வெளி, 20:12, 13). 


மரணத்தின்போது ஆத்துமாவும்‌ ஆவியும்‌ சரீரத்திலிருந்து பிரிந்து 
சென்று பாதாளத்தில்‌ பின்வரும்‌ இரு இடங்களில்‌ ஏதாவதொன்றிற்கு 
எடுத்துச்‌ செல்லப்படும்‌: பரதீசில்‌ இளைப்பாறுதல்‌ மற்றும்‌ ஆறுதலுக்கு 
லூக்‌. 23:43; 2 கொரி. 12:4; வெளி. 2:7) அல்லது வேதனையுள்ள இடத்தில்‌' 
வேதனைக்கு (2 பேது. 2:4). உடலானது அநேகமாகக்‌ கல்லறைக்குள்‌ 
புதைக்கப்படும்‌. ஒரு நாளிலே இயேசு, மரித்தவர்களின்‌ உடல்களை 
உயிர்ப்பித்து மரித்திருப்பவர்களை உயிருடன்‌ இருப்பவர்களுடன்‌ 
ஒன்றுகூட்டி தமக்கு முன்‌ நியாயத்தீர்ப்பு அடையும்படி நிறுத்துவதற்காகத்‌ 
திரும்பி வருவார்‌. இது இந்தக்‌ காலத்தின்‌ முடிவில்‌ நடைபெறும்‌ அறுப்பின்‌ 
காலத்தில்‌ நடப்பதாயிருக்கும்‌ (மத்‌. 13:39). 

மனித குல வரலாறு முழுவதிலும்‌ தேவன்‌, பல்வேறு மக்களை, 
குழுக்களை மற்றும்‌ நாடுகளைத்‌ தண்டித்துள்ளார்‌. இது, அவர்‌ மனிதனின்‌ 
செயல்‌ ஒவ்வொன்றையும்‌ நியாயத்தீர்ப்புக்குக்‌ கொண்டு வருவார்‌ 
என்பதற்கான ஒரு எச்சரிக்கையாக இருக்க வேண்டும்‌. ஒவ்வொரு செயலும்‌ 
இந்த வாழ்வில்‌ பலனளிக்க அல்லது தண்டிக்கப்படுவதில்லை, ஆனால்‌ 
நித்தியத்தில்‌ தேவன்‌ ஒவ்வொரு செயலையும்‌ நியாயந்தீர்த்து எல்லாக்‌ 
கணக்குகளையும்‌ தீர்த்து வைப்பார்‌. நியாயத்தீர்ப்பின்‌ நாள்‌ என்பது 
“கடைசி நாள்‌” (யோவா. 12:48), “கோபாக்கினையின்‌ நாள்‌” (ரோமர்‌ 2:5), 
“கிறிஸ்துவின்‌ நாள்‌” (பிலி. 1:6, 10), “அந்த நாள்‌” (2 தெச. 1:10), “நியமிக்கப்‌ 
பட்ட நாள்‌” (அப்‌. 17:31), “நியாயத்தீர்ப்பின்‌ நாள்‌” (1 யோவா. 4:17) மற்றும்‌ 
“மகா நாள்‌” (யூதா 6) என்றெல்லாம்‌ அழைக்கப்படுகிறது. 

இது “கர்த்தருடைய” நாள்‌” என்று அழைக்கப்படுவதில்லை, ஏனெனில்‌ 
வெளி. 1:10ல்‌ “கர்த்தருடைய நாள்‌” என்பது ஞாயிற்றுக்கிமமையாக 
உள்ளது. இது சிலர்‌ செய்துள்ளதுபோல்‌ நியாயத்தீர்ப்பு நாள்‌ என்று 
எண்ணிக்‌ குழப்பம்‌ அடையக்கூடாது: 
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[“கர்த்தருடைய நாளில்‌”; வெளி. 1:10] என்பது பழைய ஏற்பாடு 
மற்றும்‌ புதிய ஏற்பாடு ஆகிய பிரிவுகளில்‌ நியாயத்தீர்ப்பு நாளுக்கு 
மீண்டும்‌ மீண்டும்‌ பயன்படுத்தப்பட்டுள்ள பதில்‌ குறிப்புப்‌ பெயராக 
உள்ளது என்று சிலர்‌ விவாதம்‌ செய்திருப்பினும்‌ .... இது 
ஞாயிற்றுக்கழமையைக்‌ குறிக்கிறது என்றே பல கல்வியாளர்கள்‌ 
முடிவுசெய்துள்ளனர்‌ .... இந்த முடிவு தொடக்க காலத்தில்‌ மறைச்‌ 
சட்டப்படியல்லாத கிறிஸ்தவ எழுத்துக்களில்‌ [உதாரணமாக: Didache 
14:1; Ignatius, Magnesians 9:1; Clement of Alexandria, Stromata 7:12; 
Tertullian, On Idolatry, ch. 14] “கர்த்தருடைய நாள்‌” என்று அடிக்கடி 
பயன்படுத்தப்படுகின்ற செயலினால்‌, ஞாயிற்றுக்கிமுமையைக்‌ 
குறிக்கிறது என்றே நிலைநாட்ட ப்பட்டுள்ளது. * 


இதன்‌ காலம்‌ 
இயேசு மீண்டும்‌ வரும்போது நியாயத்தீர்ப்பு நடைபெறும்‌ (மக்‌. 
25:31-33; வெளி. 20:11, 12). இது எப்போது நடைபெறும்‌ என்பதைப்‌ பிதா 
மாத்திரமே அறிவார்‌ என்று இயேசு கூறினார்‌ (மத்‌. 24:36), இது வரவிருக்கும்‌ 
நியாயத்தீர்ப்பின்‌ நாள்‌ எப்போது என்பதைப்‌ பூமியில்‌ உள்ள எவரொரு 
வரும்‌ அறியமாட்டார்கள்‌ என்று அர்த்தப்படுத்துறெது. 





இதன்‌ உறுதிப்பாடு 

தேவன்‌ எப்போது நியாயந்தீர்ப்பார்‌ என்பது, அவர்‌ நியாயந்தர்ப்பார்‌ 
என்பதைப்‌ போல்‌ அவ்வளவு முக்கியத்துவம்‌ வாய்ந்ததாக இருப்பதில்லை. 
வேதாகமம்‌, “ஒவ்வொரு கிரியையையும்‌, அந்தரங்கமான ஒவ்வொரு 
காரியத்தையும்‌, நன்மையானாலும்‌ தீமையானாலும்‌, தேவன்‌ நியாயத்திலே 
கொண்டு வருவார்‌” என்று எச்சரிக்கை செய்கிறது (பிர. 12:14). 

தேவன்‌ நியமித்துள்ள நாளில்‌, அவர்‌ உலகத்தை நியாயந்தர்ப்பார்‌, 
இதை அவர்‌ இயேசுவை மரித்தோரிலிருந்து எழுப்பியிருப்பதன்‌ மூலம்‌ 
உறுதிப்படுத்தியுள்ளார்‌ (அப்‌. 17:31). நியாயத்தீர்ப்பு என்பது ஒவ்வொரு 
வரும்‌ காத்துக்கொள்ள வேண்டிய ஒரு நியமனமாக உள்ளது. பவுல்‌, 
“ஏனென்றால்‌, சரீரத்தில்‌ அவனவன்‌ செய்த நன்மைக்காவது தமைக்காவது 
குக்க பலனை அடையும்படிக்கு நாமெல்லாரும்‌ கிறிஸ்துவின்‌ நியாயாசனத்‌ 
திற்கு முன்பாக வெளிப்பட வேண்டும்‌” என்று அறிவித்தார்‌ (2 கொரி. 5:10). 


இதன்‌ நிகழ்ச்சிகள்‌ 

அந்த நினைவுகூரத்தக்க நியாயத்தீர்ப்பின்‌ நாளில்‌, மனித குலம்‌ 
முழுமையும்‌ நியாயந்தீர்க்கப்படும்‌: 

(1) இயேசு தமது மகிமையுடனும்‌ தூதர்களுடனும்‌ (மத்‌. 25:31) 
ஜ-வாலித்து எரிகிற அக்கினியோடும்‌ (2 தெச. 1:8) பரலோகத்திலிருந்து 
இறங்கி வந்து, தமது நியாயாசனமாகிய மகிமையுள்ள ஆசனத்தில்‌ 
அமருவார்‌ (மக்‌. 25:31, 32; 2 கொரி. 5:10; வெளி. 20:11ஐக்‌ காணவும்‌). 

(2) மரணமும்‌ பாதாளமும்‌ தங்களில்‌ உள்ள மரித்தோரை ஒப்புக்‌ 
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கொடுக்கும்‌ (வெளி. 20:13). 

(3) உயிர்ப்பிக்கப்பட்ட மற்றும்‌ பூமியில்‌ உயிருடன்‌ இருக்கும்‌ நாம்‌ 
யாவரும்‌ நியாயந்தீர்க்கப்படுவதற்காக (அப்‌. 10:42; 2 தீமோ. 4:1) இயேசு 
வின்‌ முன்பாக நிற்கும்படிக்கு (2 கொரி. 5:10; வெளி. 20:12), தாகார்களால்‌ 
ஒன்றுகூட்டப்படுவோம்‌ (மத்‌. 13:39). 

(4) வானமும்‌ பூமியும்‌ அழிக்கப்படும்‌ (வெளி. 20:11; 2 பேது. 3:7-12). 

(5) புத்தகங்கள்‌ திறக்கப்படும்‌ (வெளி. 20:12). 

(6) புத்தங்களில்‌ எழுதியுள்ளவற்றின்படி, நமது கிரியைகளுக்குத்‌ 
தக்கதாக நாம்‌ நியாயந்தீர்க்கப்படுவோம்‌ (யோவா. 12:48; வெளி. 20:13). 

(7) முதலில்‌ நீதிமான்கள்‌ நியாயந்தீர்க்கப்படுவார்கள்‌ (மத்‌. 25:34-40; 
1 பேது. 4:17). 

(8) பின்பு துன்மார்க்கர்‌ நியாயந்தீர்க்கப்படுவார்கள்‌ (மத்‌. 25:41-46). 

(9) இயேசு தமது பதிவேடுகளை நம்முடன்‌ மறுகண்ணோட்டமிட்டு 
தமது நியாயத்தீர்ப்பின்‌ சரியான தன்மையை நமக்குக்‌ காண்பிப்பார்‌ (மத்‌. 
25:34-46). 

(10) நம்‌ ஒவ்வொருவருக்கும்‌ நமது நித்திய அடைவிடம்‌ விதிக்கப்படும்‌ 
(மத்‌. 25:34-46). 


இதன்‌ காட்சிமைவு 

தேவன்‌ நியாயந்தர்ப்பார்‌ (சங்‌. 96:10; பிர. 12:14; ரோமர்‌ 2:3; 14:12; 
1 கொரி. 5:18; எபி. 12:23ஐக்‌ காணவும்‌) என்றும்‌, ஒரே ஒரு நியாயாதிபதி 
இருப்பார்‌ (யாக்‌. 4:12) என்றும்‌ வேதாகமம்‌ உறுதியாக எடுத்து உரைக்கிறது. 
“தேவன்‌” என்ற குறிப்புப்‌ பெயர்‌ குமாரனுக்கும்‌ பிதாவுக்கும்‌ நடைமுறைப்‌ 
படுத்தப்படக்‌ கூடும்‌ என்பதால்‌ (யோவா. 1:1, 2), “தேவன்‌ நியாயந்‌ 
தீர்ப்பாரா?” என்பதல்ல ஆனால்‌, “நியாயாதிபதியாக இருப்பது பிதாவா 
அல்லது குமாரனா?” என்பதே கேள்வியாக உள்ளது. 

பிதாவானவர்‌ நியாயத்தீர்ப்புச்‌ செய்வதில்‌ உள்ளடங்கியிருப்பினும்‌, 
அவர்‌ தமது குமாரனாகிய இயேசுவின்‌ மூலமாகவே அசைச்‌ செய்வார்‌ (அப்‌. 
17:31; ரோமர்‌ 2:16); ஆகையால்‌, “பிதாவானவர்‌ தாமே ஒருவருக்கும்‌ 
நியாயத்தீர்ப்புச்‌ செய்யாமல்‌, நியாயத்தீர்ப்புச்‌ செய்யும்‌ அதிகாரம்‌ 
முழுவதையும்‌ குமாரனுக்கு ஒப்புக்கொடுத்திருக்கிறார்‌” (யோவா. 5:22) 
என்று கூறப்படக்கூடும்‌. இந்த சத்தியத்துடன்‌ புதிய ஏற்பாட்டின்‌ பிற 
வசனப்பகுதிகளும்‌ கருத்து ஒருமித்துள்ளன.” தேவனுடைய நியாயாசனமும்‌ 
கிறிஸ்துவினுடைய நியாயாசனமும்‌ ஒன்றாகவே இருக்க வேண்டும்‌ 
(ரோமர்‌ 14:10; 2 கொரி. 5:10). 

நியாயத்தீர்ப்பின்‌ காட்சியில்‌ சிலர்‌ சித்தரித்துள்ளபடி, இயேசு நமது 
தற்காப்புவாத வழக்கறிஞராயிருக்க, பிதாவானவர்‌ நியாயாசனத்தில்‌ 
வீற்றிருப்பவராகக்‌ காணப்பட மாட்டார்‌. இயேசு அந்தப்‌ பணித்தகுதியில்‌ 





தற்போது செயல்பட்டுக்‌ கொண்டிருக்கின்றார்‌ (1 யோவா. 2:1, 2). நியாயத்‌ 
தீர்ப்பின்‌ நாளில்‌ இயேசு நியாயாதிபதியாகத்‌ தமது நியாயாசனமான 
சிங்காசனத்தில்‌ வீற்றிருந்து (மத்‌. 25:31, 32; 2 கொரி. 5:10) எல்லா 
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மக்களையும்‌ நியாயந்தீர்ப்பார்‌. 

உலகத்தை நியாயந்தீர்ப்பதில்‌ மற்றவர்களின்‌ ஈடுபாடு பற்றிச்‌ சில 
கேள்விகள்‌ எழுகின்றன. முதலாவது, அப்போஸ்தலர்கள்‌ இஸ்ரவேலின்‌ 
பன்னிரு கோத்திரங்களையும்‌ நியாயந்தீர்ப்பார்கள்‌ என்று இயேசு கூறினார்‌ 
(மத்‌. 19:28). அவர்கள்‌ இந்த நியாயந்தீர்த்தலை எப்போது செய்வார்கள்‌? 
அவர்கள்‌ இஸ்ரவேலின்‌ வரலாற்றினுடைய தொடக்க காலத்தில்‌ நியாயாதி 
பதிகள்‌ செய்ததுபோன்ற வகையில்‌ (நியா. 2:16), ஆவிக்குரிய கருத்தமைவில்‌ 
தற்போதைய காலத்தில்‌ நியாயந்தீர்த்துக்‌ கொண்டிருக்கின்றனரா? அல்லது 





அவர்கள்‌ காலத்தின்‌ முடிவில்‌ நியாயந்தீர்ப்பார்களா? 

இரண்டாவது, பரிசுத்தவான்கள்‌ உலகத்தையும்‌ தூதர்களையும்‌ 
நியாயந்தீர்ப்பார்கள்‌ (1 கொரி. 6:2, 3). அவர்கள்‌, நோவா தன்‌ காலத்து 
உலகத்தை ஆக்கினைக்குள்ளாகக்‌ தீர்த்தது போன்ற அதே வகையில்‌ 
தேவனுக்குத்‌ தங்களின்‌ &ழ்ப்படிதலினால்‌ இவர்களை நியாயந்தீர்க்‌ 
கின்றனரா? அல்லது அவர்கள்‌ நியாயத்தீர்ப்பில்‌ இயேசுவுடன்‌ வழக்கறிஞர்‌ 
களாக அமர்ந்து தங்கள்‌ தீர்ப்பை வெளியிடுவார்களா? 

மூன்றாவது, இரக்க சாட்சிகளாக மரித்த பரிசுத்தவான்கள்‌ சிங்காசனங்‌ 
களில்‌ வீற்றிருப்பதாக விவரிக்கப்படுகின்றனர்‌. வெளி. 20:4, “நியாயத்‌ 
தீர்ப்புக்‌ கொடுக்கும்படி அவர்களுக்கு அதிகாரம்‌ அளிக்கப்பட்டது” என்று 
கூறுகின்றது. இது நேரடியான அர்த்தத்தில்‌ எடுத்துக்‌ கொள்ளப்பட 
வேண்டுமா? இந்த நியாயத்தீர்ப்பு, காலத்தின்‌ முடிவில்‌ நடைபெறுமா? 
அவர்களின்‌ நியாயத்தீர்ப்பு “ஆயிரம்‌ ஆண்டு அரசாட்சி” முழுவதிலும்‌ 
நடைமுறையில்‌ இருக்குமா? அவர்களின்‌ நியாயத்தீர்ப்பு அவர்களின்‌ 
செய்திகளில்‌ காணப்படுமா அல்லது அவர்கள்‌ கடை நாளில்‌ நியாயந்‌ 
தீர்ப்பதற்குக்‌ கிறிஸ்துவுடன்‌ அமருவார்களா? 

யாக்கோபு, ஒரே நியாயாதிபதிதான்‌ இருக்கின்றார்‌ (யாக்‌. 4:12). அவர்‌ 





நியாயப்பிரமாணத்தைக்‌ கட்டளையிடுறெவர்‌ என்று உரைத்தார்‌, இது 
இயேசுவைத்‌ தவிர மற்ற யாவரையும்‌ நியாயாதிபதியாய்‌ இராதபடிக்கு 
நீக்கிப்போடுகிறது. இந்தக்‌ காரணத்தினால்‌, மேற்குறிப்பிட்ட வசனப்பகுதி 
கள்‌, மற்றவர்கள்‌ வாழ்வின்‌ ஒப்பீடுகளில்‌ நியாயந்தீர்ப்பார்கள்‌ என்று 
அர்த்தப்படுவதாக விளக்கப்பட வேண்டும்‌. இயேசுவின்‌ கூற்றான, 
“யோனாவின்‌ பிரசங்கத்தைக்‌ கேட்டு நினிவே பட்டணக்கார்‌ மனந்திரும்பி 
னார்கள்‌. இகோ, யோனாவிலும்‌ பெரியவர்‌ இங்கே இருக்கிறார்‌. ஆதலால்‌ 
நியாயத்தீர்ப்பு நாளிலே நினிவே பட்டணத்தார்‌ இந்தச்‌ சந்ததி 
யாரோடெழுந்து நின்று இவர்கள்மேல்‌ குற்றஞ்சுமத்துவார்கள்‌” (மத்‌. 12:41) 
என்பது ஒரு நல்ல விளக்கமாக இருக்க முடியும்‌. 


இதன்‌ தரஅளவை 
நமது வாழ்வுகளை இயேசு எந்தத்‌ தர அளவையினால்‌ அளவிடுவார்‌? 
வெளி. 20:12, “மரித்தோராகிய சிறியோரையும்‌ பெரியோரையும்‌ 
தேவனுக்கு முன்பாக நிற்கக்‌ கண்டேன்‌, அப்பொழுது புஸ்தகங்கள்‌ திறக்கப்‌ 
பட்டன, ஜீவபுஸ்தகம்‌ என்னும்‌ வேறொரு புஸ்ககமும்‌ திறக்கப்பட்டது, 
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அப்பொழுது அந்தப்‌ புஸ்தகங்களில்‌ எழுதப்பட்டவைகளின்படியே 
மரித்தோர்‌ தங்கள்‌ கரியைகளுக்குத்தக்கதாக நியாயத்தீர்ப்படைந்தார்கள்‌” 
என்று கூறுகிறது. இந்தப்‌ புத்தகங்கள்‌ எனப்படுபவை, வேதாகமத்தின்‌ 
புத்தகங்களாக இருக்கக்‌ கூடும்‌. ரோமர்‌ 2:16ல்‌ பவுல்‌, சுவிசேஷமே நமக்கு 
விதிக்கப்படும்‌ நியாயத்தீர்ப்புக்கு அடிப்படையாக இருக்கும்‌ என்று 
கூறியிருக்கலாம்‌; இருப்பினும்‌, அவ்வசனம்‌ “என்‌ சுவிசேஷத்தின்படியே, 
தேவன்‌ இயேசு கிறிஸ்துவைக்‌ கொண்டு மனுஷருடைய அந்தரங்கங்களைக்‌ 
குறித்து நியாயத்தர்ப்புக்‌ கொடுக்கும்‌ நாளிலே இது விளங்கும்‌” என்றுள்ளது, 
இன்னும்‌ சிறப்பாக மொழிபெயர்க்கப்பட்ட தாக உள்ளது. 

இயேசுவின்‌ கூற்று ஒன்று, கிறிஸ்தவ யுகத்தில்‌ உள்ள ஒவ்வொருவரும்‌ 
எந்தத்‌ தர அளவையின்படி நியாயந்தீர்க்கப்படுவார்கள்‌ என்ற விஷயத்தை 
முடிவு செய்கிறது. அவர்‌, “என்னைத்‌ கள்ளி என்‌ வார்த்தைகளை ஏற்றுக்‌ 
கொள்ளாதவனை நியாயந்தர்க்றெதொன்றிருக்கிறது, நான்‌ சொன்ன 
வசனமே அவனைக்‌ கடைசி நாளில்‌ நியாயந்தீர்க்கும்‌” என்று கூறினார்‌ 
(யோவா. 12:48-50). 

கிறிஸ்தவ யுகத்திற்கு முன்பு வாழ்ந்தவர்கள்‌ இன்னொரு தர அளவை 
யின்படி நியாயந்தீர்க்கப்படுவார்கள்‌. பவுல்‌, “எவர்கள்‌ நியாயப்பிரமாண 
மில்லாமல்‌ பாவஞ்‌ செய்கிறார்களோ, அவர்கள்‌ நியாயப்பிரமாண 
மில்லாமல்‌ கெட்டுப்போவார்கள்‌, எவர்கள்‌ நியாயப்பிரமாணத்துக்குட்‌ 
பட்டவர்களாய்ப்‌ பாவஞ்‌ செய்கிறார்களோ, அவர்கள்‌ நியாயப்பிரமாணத்‌ 
இனாலே ஆக்கினைத்‌ கர்ப்படை வார்கள்‌. நியாயப்பிரமாணத்தைக்‌ கேட்குற 
வர்கள்‌ தேவனுக்கு முன்பாக நீதிமான்களல்ல, நியாயப்பிரமாணத்தின்படி 
செய்கிறவர்களே நீதிமான்களாக்கப்படுவார்கள்‌” என்று எழுதினார்‌ (ரோமர்‌ 
2:12, 13). ஒருவருக்கு விதிக்கப்படும்‌ நியாயத்தீர்ப்பு அவர்‌ வாழ்ந்த 
காலகட்டத்தில்‌ தேவன்‌ விதித்த நிபந்தனைகளின்‌ அடிப்படையிலேயே 
அமையும்‌. 

நாம்‌ நமது சரீரத்தில்‌ செய்தவைகளுக்கு, இயேசுவின்‌ வசனத்தின்படி 
யாக நியாயந்தர்க்கப்படுதல்‌ என்பதே இந்தக்‌ காலகட்டத்தில்‌ நாம்‌ 
நியாயந்தீர்க்கப்படும்‌ அளவுகோலாக உள்ளது (2 கொரி. 5:10). இது நாம்‌ 
செய்துள்ள மறைவான செயல்கள்‌ (ரோமர்‌ 2:16), நாம்‌ பிறரை எப்படி 
நியாயந்தீர்க்கின்றோம்‌ (மத்‌. 7:1, 2; யாக்‌. 2:13), நமது வார்த்தைகள்‌ (மத்‌. 
12:36, 37), நமது கிரியைகள்‌ மற்றும்‌ செய்கைகள்‌ (மத்‌. 16:27; ரோமர்‌ 2:6; 
1 பேது. 1:17), மற்றும்‌ நமது இருதயத்தின்‌ யோசனைகள்‌ (1 கொரி. 4:5) 
ஆகியவற்றை உள்ளடக்குகிறது. 

இயேசுவின்‌ இரத்தத்தினால்‌ சுத்திகரிக்கப்பட்டுள்ள (ரோமர்‌ 3:25; அப்‌. 
2:38) நிலையில்‌ நாம்‌, அவரது இரத்தத்தினால்‌ நமது பாவங்கள்‌ கழுவப்‌ 
பட்டிருக்கக்‌ கூடியவர்களாய்‌ இருக்கின்றோம்‌ (அப்‌. 22:16; வெளி. 1:6) 
என்பது நற்செய்தியாக உள்ளது. நமக்கு எதிராக எந்தப்‌ பாவமும்‌ நம்மீது 
குற்றமாகச்‌ சுமத்தப்படாது என்ற நிலையில்‌ நாம்‌ அவருக்கு முன்பாக, 
“பரிசுத்தராகவும்‌ குற்றமற்றவர்களாகவும்‌ கண்டிக்கப்படாதவர்களாகவும்‌” 
நிற்க முடியும்‌ (கொலோ. 1:21). நமது தவறுகள்‌ இயேசுவினால்‌ திருத்தப்‌ 
பட்டுள்ளன. விஷயம்‌ இப்படியிருக்கிறது என்றால்‌, தேவன்‌ இனியும்‌ நமது 
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பாவங்களை நினைக்க மாட்டார்‌ (எபி. 8:12), எனவே அவர்‌ அவற்றை 
நியாயத்தீர்ப்பின்‌ நாளில்‌ நமக்கெதிராகக்‌ கொண்டு வரமாட்டார்‌. 

அந்த நாளில்‌ தேவன்‌ எவ்விதமான பிரியமானவர்களையும்‌ 
கொண்டிருக்க மாட்டார்‌. அவர்‌ பட்சபாதமின்றி பாரபட்சம்‌ எதுவுமின்றி 
நியாயந்தீர்ப்பார்‌ (ரோமர்‌ 2:11; 1 பேது. 1:17). நாம்‌ அவரை மதித்து, அவரது 
சித்தத்தின்படி வாழ்ந்தோம்‌ என்றால்‌ (மத்‌. 7:21), அவர்‌ நம்மை 
ஏற்றுக்கொள்வார்‌; ஆனால்‌ நாம்‌ அவரைப்‌ பின்பற்றாதிருந்தோம்‌ என்றால்‌, 
அவர்‌ நம்மைப்‌ புறக்கணிப்பார்‌. 

நியாயத்தீர்ப்பு என்பது நீதி மற்றும்‌ பரிசுத்தம்‌ ஆகியவற்றின்‌ அடிப்‌ 
படையில்‌ இருக்கும்‌ என்பதால்‌ (அப்‌. 17:31), கேவனுடைய சுய பரிசுத்தமே 
அவரது தர அளவையாக இருக்கும்‌ (1 பேது. 1:15, 16). இதனால்தான்‌ நாம்‌ 
இயேசுவைப்போன்று வளர வேண்டியவர்களாயும்‌ (எபே. 4:13), அவரை 
நமது வாழ்க்கைக்கு மாதிரியாகக்‌ கொண்டிருக்க வேண்டியவர்களாயும்‌ 
(1 யோவா. 2:6) இருக்கிறோம்‌. நாம்‌ இந்த உலகில்‌ அவரைப்‌ போல்‌ 
இருந்தால்‌, நாம்‌ நியாயத்தீர்ப்பு நாளில்‌ தைரியமுள்ளவர்களாய்‌ இருக்க 
முடியும்‌ (1 யோவா. 4:17). 

நம்மைப்‌ பற்றிய தேவனின்‌ முழுமையான அறிவின்‌ அடிப்படையில்‌ 
(எபி. 4:13), அவர்‌ உள்ளரங்கமாக அல்லது வெளியரங்கமாக உள்ள 
ஒவ்வொரு செயலையும்‌ (பிர.12:14) கண்டிப்புடனும்‌ உறுதியுடனும்‌ 
நியாயந்தீர்ப்பார்‌. பிறருக்கு இரக்கம்‌ காண்பித்திருந்தவர்களுக்கு அவரும்‌ 
இரக்கம்‌ காண்பிப்பார்‌; இருப்பினும்‌, “இரக்கஞ்‌ செய்யாதவனுக்கு இரக்க 
மில்லாத நியாயத்தர்ப்புக்‌ கடைக்கும்‌” (மத்‌. 5:7; யாக்‌. 2:13). 

மாபெரும்‌ முக்கியத்துவம்‌ கொண்ட பெரிய வாய்ப்புகள்‌ அல்லது 
பணிநிலைகள்‌ கரப்பட்டுள்ளவர்கள்‌ மாபெரும்‌ கண்டிப்புடன்‌ நியாயந்‌ 
தீர்க்கப்படுவார்கள்‌. நாம்‌ பெற்றுக்‌ கொண்டுள்ளவற்றின்படி நாம்‌ ஊழியம்‌ 
செய்யவேண்டும்‌ என்று தேவன்‌ எதிர்பார்ப்பதையும்‌, அவர்‌ அதன்படியே 
நியாயந்தீர்ப்பார்‌ என்பதையும்‌ தாலந்துகளின்‌ உவமை நமக்கு விவரிக்கிறது 
(மத்‌. 25:14-30). இந்த உவமையில்‌ நிலைநாட்டப்பட்டுள்ள கொள்கை 
பின்வருமாறு உரைக்கப்பட முடியும்‌: அறியாதவனாயிருந்து, அடிகளுக்கு 
ஏதுவானவைகளைச்‌ செய்தவனோ, சில அடிகள்‌ அடிக்கப்படுவான்‌. 
எவனிடத்தில்‌ அதிகங்‌ கொடுக்கப்படுகிறதோ அவனிடத்தில்‌ அதிகங்‌ 
கேட்கப்படும்‌, மனுஷர்‌ எவனிடத்தில்‌ அதிகமாய்‌ ஒப்புவிக்கிறார்களோ 
அவனிடத்தில்‌ அதிகமாய்க்‌ கேட்பார்கள்‌” (லூக்‌. 12:48). தேவனுடைய 
வசனத்தைப்‌ போதிப்பவர்கள்‌ மிகவும்‌ பொறுப்புள்ள பணிநிலையில்‌ 
இருக்கின்றனர்‌. இதனால்‌ தான்‌ தேவன்‌, “என்‌ சகோதரரே, அதிக 
ஆக்கினையை அடைவோம்‌ என்று அறிந்து, உங்களில்‌ அநேகர்‌ போதகராகா 








இருப்பிர்களாக” என்று எச்சரிக்கின்றார்‌ (யாக்‌. 3:1). தேவனுடைய நியாயத்‌ 
தீர்ப்பானது வாய்ப்பு மற்றும்‌ திறன்‌ ஆகியவற்றின்‌ அடிப்படையில்‌ 
அமைந்திருக்கும்‌. 

நியாயத்தீர்ப்பு இறுதியானதாக இருக்கும்‌ (மத்‌. 25:31-46); எனவே, 
தேவனுடன்‌ விவாதம்‌ செய்வதற்கான எந்த முயற்சியும்‌ வீணானதாக 
இருக்கும்‌. தங்கள்‌ கீழ்ப்படியாமையுள்ள வாழ்க்கையை நியாயப்படுத்த 
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நாடுகின்றவர்களிடத்தில்‌ இயேசு, “அக்கிரமச்‌ செய்கைக்காரரே, என்னை 
விட்டு அகன்றுபோங்கள்‌” என்று கூறுவார்‌ (மத்‌. 7:21-23). 

தேவன்‌ ஒவ்வொரு நபரின்‌ வாழ்வையும்‌ மறுகண்ணோட்டமிடுவதற்கு 
முன்பாகவே, ஒவ்வொருவருக்கும்‌ விதிக்கப்பட விருக்கும்‌ தீர்ப்பைப்‌ பற்றி 
அறிந்துள்ளார்‌. தேவன்‌ தம்முடையவர்கள்‌ இன்னார்‌ என்பதை (2 தீமோ. 
2:19; யோவா. 10:14, 27) நீண்ட காலமாக அறிந்துள்ளது போலவே (மத்‌. 
25:34), தற்போதும்‌ அறிந்திருக்கின்றார்‌. துன்மார்க்கருக்கான நியாயத்‌ 
தீர்ப்பை அவர்‌ நீண்ட காலத்திற்கு முன்பாகவே திட்டமிட்டார்‌ (2 பேது. 
2:3). நியாயத்தீர்ப்பின்‌ நாள்‌ என்பது இயேசு தமது தலையைச்‌ சொறிந்து 
கொண்டு, பின்பு யாரெல்லாம்‌ பரலோகம்‌ செல்ல வேண்டும்‌ மற்றும்‌ 
யாரெல்லாம்‌ நரகம்‌ செல்ல வேண்டும்‌ என்று தமது மனதில்‌ தீர்மானிக்கும்‌ 
வேளையாக இராது. யார்‌ எங்கு செல்வார்கள்‌ என்பதை அவர்‌ ஏற்கனவே 
அறிந்துள்ளார்‌. நியாயத்தீர்ப்பின்‌ நாளில்‌ அவர்‌ நம்முடன்‌ சேர்ந்து நமது 
வாழ்வைக்‌ கண்ணோக்க, நமக்குத்‌ தரவிருக்கும்‌ தீர்ப்பின்‌ நீதியுள்ள தன்மை 
பற்றி நாம்‌ புரிந்துகொள்ளக்கூடிய வகையில்‌ விளக்கப்படுத்தி, பின்பு நமக்கு 
விதிக்கப்படும்‌ தீர்ப்பை அறிவிப்பார்‌. 


இதன்‌ செயல்‌ பரப்பு 

“எல்லாரும்‌” நியாயந்தீர்க்கப்படுவார்கள்‌ என்று வேதாகமம்‌ தவறற்ற 
வகையில்‌ அறிவிக்கிறது (யூதா. 14). மரித்த எல்லாருடைய உடல்களும்‌ 
உயிர்ப்பிக்கப்படாவிட்டால்‌ இது நடைபெற முடியாது. தேவன்‌ எல்லா 
மக்களையும்‌ நியாயந்தீர்க்கத்‌ இட்டமிட்டுள்ளார்‌ என்பதற்கு, இயேசுவின்‌ 
உயிர்த்தெழுதல்‌ என்பது அவருடைய நிரூபணமாக உள்ளது (அப்‌. 17:31). 
நியாயந்தீர்க்கப்படும்படிக்கு (2 கொரி. 5:10; 1 பேது. 4:4, 5; 2 பேது. 2:9), 
துன்மார்க்கம்‌ நீதிமான்களும்‌ உயிர்ப்பிக்கப்படுவார்கள்‌ (யோவா. 5:28, 29; 
அப்‌. 24:15). இது எல்லா நாடுகளிலும்‌ உள்ள நல்ல மற்றும்‌ மோசமான 
யாவரையும்‌ (மத்‌. 25:31-46), மரித்த நீதிமான்கள்‌ மற்றும்‌ துன்மார்க்கர்‌ 
யாவரையும்‌ (வெளி. 20:11-15), மற்றும்‌ ஒருவேளை தூதர்களையும்கூட 
(1 கொரி. 6:8; 2 பேது. 2:4) உள்ளடக்கும்‌. பிசாசும்‌ அவனது தூதர்களும்‌ 
நியாயந்தீர்ப்புக்கு விசாரணை ஒன்றைக்‌ கொண்டிராதிருக்கலாம்‌. தேவன்‌ 
அவர்களுடன்‌ அவர்களின்‌ பதிவேடுகளைப்‌ பார்வையிட்டு அவர்களைத்‌ 
கண்டிப்பதில்‌ தமது நீதியுள்ள நியாயத்தீர்ப்பைக்‌ காண்பிக்கத்‌ தேவை 
யிருக்காது என்பது தெளிவாய்த்‌ தெரியுமளவுக்கு அவர்களின்‌ ஆக்கினைத்‌ 
தீர்ப்பிற்கான காரணம்‌ இருக்க வேண்டும்‌ (மத்‌. 25:41; வெளி. 20:10). 


முடிவுரை 

தேவனுடைய நீதிதான்‌ அவர்‌ “பூலோகத்தை நீதியாய்‌ நியாயந்‌ 
தீர்ப்பதற்கு” (அப்‌. 17:31), மற்றும்‌ அவர்‌ தமது நியாயத்தீர்ப்பில்‌ நீதியாய்‌ 
இருப்பதற்கு (யோவா. 5:30) அவரைத்‌ தூண்டுவதாக இருக்கும்‌. நியாயத்‌ 
தீர்ப்பு என்பது மிகவும்‌ தீவிரமான விஷயமாக உள்ளது: “ “கர்த்தர்‌ 
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தம்முடைய ஜனங்களை நியாயந்தீர்ப்பார்‌.. ஜீவனுள்ள தேவனுடைய 
கைகளில்‌ விழுகிறது பயங்கரமாயிருக்குமே” (எபி. 10:30, 31). தேவனுடைய 
சித்தத்திற்கு மனப்பூர்வமாய்க்‌ கீழ்ப்படியாமல்‌ இருப்பவர்களிடத்தில்‌, 
“நியாயத்தீர்ப்பு வருமென்று பயத்தோடே எதிர்பார்க்குதலும்‌, விரோதி 
களைப்‌ பட்சிக்கும்‌ கோபாக்கினையுமே இருக்கும்‌” (எபி. 10:26, 27). 

நாம்‌ தேவனுக்குக்‌ கீழ்ப்படிந்தால்‌, அவரது அன்பு நமது இரட்சிப்பை 
நமக்கு அளிப்பதாக இருக்கும்‌ (யோவா. 3:16). கிறிஸ்தவர்களாவதற்கான 
அவருடைய கட்டளைகள்‌ பின்வருமாறு: நமது பாவங்களில்‌ இருந்து 
மனந்திரும்புதல்‌ (அப்‌. 17:30, 31), இயேசுவை தேவனுடைய குமாரன்‌ என்று 
அறிக்கையிடுதல்‌ (ரோமர்‌ 10:10), மற்றும்‌ ஞானஸ்நானம்‌ பெறுதல்‌ (அப்‌. 
2:38; 22:16). பின்பு நாம்‌ அவரது பிள்ளைகளாக வளர்ந்து பக்குவடைய 
வேண்டும்‌ (1 பேது. 2:3). அந்த நாளுக்கென்று நாம்‌ நம்மையே தயார்‌ செய்து 
கொள்பவர்களாகவும்‌, மற்றவர்களுக்குத்‌ தேவனுடைய சித்தத்தைப்‌ 





போதிப்பதன்‌ மூலம்‌ அவர்கள்‌ தங்களைத்‌ தயாரித்துக்‌ கொள்ள உதவுகின்ற 
வர்களாகவும்‌ இருக்க வேண்டும்‌. 





குறிப்புகள்‌ 

'“வேதனையுள்ள இடம்‌” என்ற வார்த்தையை நாம்‌ பெற்றுக்கொள்கின்ற 
1௦5 என்ற கிரேக்க வார்த்தை வேதாகமத்தில்‌ 2 பேது. 2:4 வசனத்தில்‌ மாத்திரம்‌ 
ஒரே ஒருமுறை காணப்படுகிறது. இது “நரகம்‌” என்று மொழிபெயர்க்கப்‌ 
பட்டிருப்பினும்‌, இது மரித்தவர்கள்‌ இருக்கும்‌ இடமான பாதாளம்‌ என்ற 
இடமாகவோ அல்லது நித்திய அக்கினியுள்ள இடமான சரக என்ற இடமாகவோ 
நினைத்துக்‌ குழப்பம்‌ அடைந்து விடக்கூடாது. இன்னும்‌ அதிகமான தகவல்களுக்கு 
“மரித்தவர்களின்‌ இடைப்பட்ட நிலை” என்ற பாடத்தில்‌ காணவும்‌. “தேவன்‌ 
பின்வருபவர்களை நியாயந்தீர்த்தார்‌: ஆதாம்‌ மற்றும்‌ ஏவாள்‌ (ஆதி. 3:19-23), காயீன்‌ 
(ஆதி. 4:9-12), நோவா காலத்து உலகம்‌ (ஆதி. 6:5-7), சோதோம்‌ மற்றும்‌ கொமோரா 
பட்டணங்கள்‌ (ஆதி. 19:27-29), எகிப்து (யாத்‌. 12:12), நாதாப்‌ மற்றும்‌ அபியூ (லேவி. 
10:1-8), மிரியாம்‌ மற்றும்‌ ஆரோன்‌ (எண்‌. 12:1-15), கோரா (எண்‌. 16:1-49), மோசே 
(எண்‌. 20:10-12), ஊசா (2 சாமு. 6:6-8), தாவீது (2 சாமு. 12:1-14), இஸ்ரவேல்‌ (2 இரா. 
17:7-18) மற்றும்‌ யூதா (2 நாளா. 3615-21) இராஜ்யங்கள்‌, மற்றும்‌ பல மக்கள்‌. 
“தர்த்தருடைய” என்பது kமாiப௦5 என்ற கிரேக்க பெயர்‌ உரிச்சொல்லாக உள்ளது, 
இது 1 கொரி. 11:20லும்‌ பயன்படுத்தப்பட்டுள்ளது. “11. Waterman, “The Lord’s Day,” 
The Zondervan Pictorial Encyclopedia of the Bible, vol. 3, ed. Merrill C. Tenny (Grand 
Rapids, Mich.: Zondervan, 1975), 965. W. E. Vine, Merrill F. Unger, and William White, Jr., 
“Day,” Vines Complete Expository Dictionary of Old and New Testament Words (Nashville: 
Thomas Nelson Publishers, 1985), 146. “மத்‌. 16:27; அப்‌. 10:42; 17:31; 2 தீமோ, 4:1 ஆடிய 
வசனங்களைக்‌ காணவும்‌. 
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பகுத்‌ 5: 
இறுதீ நிலை 


பகுதி 1ல்‌ நாம்‌ நமது தற்போதைய வடிவமைப்பு, மரணத்தின்‌ போது 
நமக்கு என்ன நடக்கிறது, மற்றும்‌ மரணத்திற்கும்‌ உயிர்த்தெழுதலுக்கும்‌ 
இடைப்பட்ட நிலையின்‌ இயல்பு ஆயெவற்றைப்‌ பற்றிப்‌ படித்தோம்‌. பகுதி 
2ல்‌ நாம்‌, இயேசு மறுபடியும்‌ வரும்போது நடக்கவிருக்கும்‌ நிகழ்ச்சிகளைப்‌ 
பற்றிப்‌ படித்தோம்‌. இந்தக்‌ கடைசிப்‌ பகுதி, நியாயத்தீர்ப்பின்‌ நாளுக்குப்‌ 
பின்பு நமது வெகுமதி அல்லது தண்டனையின்‌ இயல்பு மற்றும்‌ கால அளவு 
பற்றி அக்கறை செலுத்துவதாயிருக்கும்‌. “என்றென்றைக்கும்‌” என்ற 
சொற்றொடரினால்‌ அர்த்தப்படுத்தப்படுவது என்ன? நீதிமான்‌ 
ஆசர்வதிக்கப்பட்டிருத்தலும்‌, துன்மார்க்கர்‌ தண்டிக்கப்பட்டிருத்தலும்‌ 
எவ்வளவு காலத்திற்கு இருக்கும்‌? தேவன்‌ வெளிப்படுத்தியுள்ளவற்றில்‌ 
துருவி ஆராய்தல்தான்‌ தேவனுடைய சித்தத்தை அறிவதற்கு நமக்குள்ள 
ஒரே வழியாக இருக்கிறது. “எழுதியிருக்கிறபடி தேவன்‌ தம்மில்‌ அன்பு 
கூருகிறவா்களுக்கு ஆயத்தம்‌ பண்ணினவைகளைக்‌ கண்‌ காணவுமில்லை, 
காது கேட்கவுமில்லை, அவைகள்‌ மனுஷனுடைய இருதயத்தில்‌ 
தோன்றவுமில்லை. நமக்கோ தேவன்‌ அவைகளைத்‌ தமது ஆவியினாலே 
வெளிப்படுத்தினார்‌. அந்த ஆவியானவர்‌ எல்லாவற்றையும்‌, தேவனுடைய 
ஆழங்களையும்‌, ஆராய்ந்திருக்கறொர்‌. மனுஷனிலுள்ள ஆவியேயன்றி மனு 
ஷரில்‌ எவன்‌ மனுஷனுக்குரியவைகளை அறிவான்‌? அப்படிப்போல, 
தேவனுடைய ஆவியேயன்றி, ஒருவனும்‌ தேவனுக்குரியவைகளை 
அறியமாட்டான்‌. நாங்களோ உலகத்தின்‌ ஆவியைப்‌ பெறாமல்‌, தேவனால்‌ 
எங்களுக்கு அருளப்பட்டவைகளை அறியும்படிக்குத்‌ தேவனிலிருந்து 
புறப்படுகிற ஆவியையே பெற்றோம்‌. அவைகளை நாங்கள்‌ மனுஷ ஞானம்‌ 
போதிக்கிற வார்த்தைகளாலே பேசாமல்‌, பரிசுத்தஆவி போதிக்க 
வார்த்தைகளாலே பேசி, ஆவிக்குரியவைகளை ஆவிக்குரியவைகளோடே 
சம்பந்தப்படுத்திக்‌ காண்பிக்கிறோம்‌”” (1 கொரி. 2:9-13; RSV). 
வெளிப்படுத்துதல்‌ இல்லையேல்‌ நாம்‌, மனிதனின்‌ இறுதியான நிலை பற்றி 
முற்றிலும்‌ இருளில்‌ இருக்கின்றோம்‌. 

இந்தப்‌ பகுதியில்‌ நாம்‌, நமது இயல்பு நிலையான இந்த அண்டம்‌ 
மறைந்த பின்பு நமது ஆவிக்குரிய பரிமாணம்‌ பற்றிப்‌ படிப்போம்‌. 
இங்குதான்‌ அறைகூவல்‌ எழும்புகிறது. ஆவிக்குரிய வட்டத்திற்குள்‌ மிகச்‌ 
சிறிய அளவான காட்சியைக்கூட ஒருக்காலும்‌ கண்டிராத நாம்‌ அந்த 
வட்டாரத்தை எவ்வாறு புரிந்துகொள்ள இயலும்‌? தேவன்‌ ஆவிக்குரிய 
பரிமாணங்களின்‌ இயல்பைப்‌ பற்றிக்‌ கூறுதவற்கு உலகப்‌ பிரகாரமான 
சொற்றொடர்களையும்‌ அடையாளங்களையும்‌ பயன்படுத்தியுள்ளார்‌. 
இப்படிப்பட்ட சொற்றொடராக்கங்களைத்‌ தவறாகப்‌ புரிந்து 
கொள்ளாதபடிக்கு நாம்‌ கவனமாய்‌ இருக்க வேண்டும்‌. 
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17 
நீத்திய எவகுமக்‌ 
மற்றும்‌ தண்டனை 


“நித்தியம்‌,” ஒருக்காலும்‌ முடிவுராத இருப்புநிலை என்பது நமது 
சிந்தையினால்‌ புரிந்துணர்ந்து கொள்வதற்கு மிகவும்‌ கடினமான கருத்துக்‌ 
களில்‌ ஒன்றாக உள்ளது. நமது இயல்பான இந்த அண்டத்தில்‌, நாம்‌ கண்டு 
மற்றும்‌ தொட்டு உணரக்கூடிய யாவையும்‌ ஒரு தொடக்கத்தைக்‌ 
கொண்டிருந்தன மற்றும்‌ ஒரு முடிவைக்‌ கொண்டிருக்கும்‌; ஆகையால்‌, 
நித்தியம்‌ பற்றிய கருத்தைக்‌ குறித்து விடாப்பிடியாக சிந்தித்தல்‌ என்பது 
நம்மை மூழ்கடிக்கச்‌ செய்வதாக இருக்கக்‌ கூடும்‌. நித்தியம்‌ என்பது நமது 
அனுபவத்திற்குப்‌ புறம்பே இருப்பதால்‌, அதைப்‌ புரிந்துகொள்ளுதல்‌ 
என்பது நமது சிந்தைக்கு ஏறக்குறைய இயலாததாகவே உள்ளது. 

இந்தக்‌ குறுயெ வாழ்வில்‌ நாம்‌ செய்பவை, நாம்‌ நித்தியம்‌ முழுவதும்‌ 
இருப்பதற்கான உரிமையை ஈட்ட முடியாது என்று நாம்‌ உணர்ந்தறிந்தா 
லும்‌, தேவன்‌ நமக்குப்‌ பரலோகத்தை அதன்‌ வியப்புக்களுடன்‌ தருவார்‌ 
என்பதில்‌ கருத்து உடன்பாடு கொள்ள நாம்‌ தயாராக இருக்கலாம்‌. அதே 
வேளையில்‌ நாம்‌, இந்தக்‌ குறுகிய வாழ்வில்‌ செய்துள்ளவை, நமக்கு 
முடிவற்ற தண்டனையைத்‌ தரப்‌ பாத்திரமானவை என்றெ அளவுக்கு 
மோசமானவைகளாய்‌ இருக்க முடியாது என்று நினைத்து, நரகத்தின்‌ 
பயங்கரங்களை நாம்‌ மறுத்துரைக்கலாம்‌. நீதியற்றவர்கள்‌ தேவனுடைய 
பழிவாங்குதலைப்‌ பெறப்‌ பாத்திரராய்‌ இருப்பதைக்காட்டிலும்‌, நீதிமான்‌ 
கள்‌ தேவனுடைய இரக்கம்‌ மற்றும்‌ தயவைப்‌ பெற அதிகம்‌ பாத்திரார்களாய்‌ 





உள்ளனர்‌ என்று நாம்‌ நினைக்கலாம்‌. 


மனிதரின்‌ கண்ணோட்டம்‌ 

இந்தப்‌ பகுதி பற்றி மனிதரின்‌ ஆர்வமும்‌ புரிந்துகொள்ளுதலில்‌ 
குறைபாடும்‌, மரணத்திற்குப்‌ பின்பு வரும்‌ கண்டனை பற்றி நான்கு 
பிரதானக்‌ கருத்துக்களுக்கு வழிநடத்தியுள்ளன: 

முதலாவது, அண்ட சராசரக்‌ கொள்கைக்காரர்கள்‌, தேவன்‌ அன்பு 
மற்றும்‌ இரக்கம்‌ ஆகியவற்றின்‌ தேவனாக இருப்பதால்‌, அவர்‌ கடைசியில்‌ 
எல்லா மக்களுக்கும்‌ அவர்கள்‌ இந்த பூமியில்‌ வாழ்ந்த வாழ்க்கையைப்‌ 
பற்றிப்‌ பொருட்படுத்தாது, பரலோகத்தில்‌ நித்திய ஜீவனைக்‌ கொடுப்பார்‌ 
என்ற கண்ணோட்டத்தைக்‌ கொண்டுள்ளனர்‌. சிலர்‌, எந்த வகையான 
தண்டனையும்‌ இருக்காது என்று நம்புகையில்‌, மற்றவர்கள்‌, சற்றுக்காலம்‌ 
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குண்டனை இருக்கும்‌ என்று நம்புகின்றனர்‌. இந்த மாறுபாடுகள்‌ இருப்பினும்‌, 
அண்ட சராசரக்‌ கொள்கைக்காரர்கள்‌, கடைசியில்‌ எல்லாரும்‌ பரலோகம்‌ 
செல்வதாக நம்புகின்றனர்‌. 

இரண்டாவது, நிர்மூலமாகுதல்‌ என்பதில்‌ நம்பிக்கை உடையவர்கள்‌, 
கடை நியாயத்தீர்ப்புக்குப்‌ பின்பு துன்மார்க்கர்‌ இல்லாது ஒழிவார்கள்‌ 
என்று நினைக்கின்றனர்‌. (1) மரித்த துன்மார்க்கர்‌ ஒருக்காலும்‌ மீண்டும்‌ 
எழுப்பப்பட மாட்டார்கள்‌ மற்றும்‌ உயிருடன்‌ இருக்கும்‌ துன்மார்க்கர்‌ 
அழிக்கப்படுவார்கள்‌ என்று சிலர்‌ நம்புகின்றனர்‌. (2) எல்லாரும்‌ 
உயிர்ப்பிக்கப்பட்ட பின்பு, உயிருடன்‌ இருக்கும்‌ மற்றும்‌ மரித்திருந்த 
துன்மார்க்கர்‌ யாவரும்‌ அழிக்கப்படுவார்கள்‌ என்று சிலர்‌ நினைக்கின்றனர்‌. 
(3) மற்றவர்கள்‌, மரித்துப்போன துன்பார்க்கர்‌ யாவரும்‌ உயிர்ப்பிக்கப்பட்டு, 
சத்தியத்தைக்‌ கற்பதற்கு அவர்களுக்கு ஒரு வாய்ப்பு அளிக்கப்படும்‌ என்று 
நம்புகின்றனர்‌. பின்பு அவர்களிலும்‌ மற்ற உயிரோடிருப்பவர்களிலும்‌ 
சத்தியத்தைப்‌ புறக்கணிப்பவர்கள்‌ அழிக்கப்படுவார்கள்‌ [என்று இவர்கள்‌ 
நம்புகின்றனரி. (4) இன்னும்‌ மற்றவர்கள்‌, சத்தியத்தை அறிய வாய்ப்பின்றி 
இறந்துபோன துன்மார்க்கர்‌ மாத்திரம்‌ உயிர்ப்பிக்கப்பட்டு, அந்த 
வாய்ப்பைப்‌ பெறுவார்கள்‌ என்று நம்புகின்றனர்‌. அவர்கள்‌ சத்தியத்தைப்‌ 
புறக்கணித்தால்‌ அவர்கள்‌, சத்தியத்தை ஏற்றுக்கொள்ளாது உயிர்‌ 
வாழ்ந்திருக்கும்‌ மற்றவர்களுடன்‌ அழிக்கப்படுவார்கள்‌. 

மூன்றாவது, சத்தியத்தை மறுப்பவர்களுக்கு முடிவற்ற தண்டனை 
கிடைக்கும்‌ என்பதைப்‌ பலர்‌ நம்புகின்றனர்‌. சிலர்‌, ஒரு நேரடியான, 





இயல்பான அக்கெியானது துன்மார்க்கரை என்றென்றைக்குமாக வேதனை 
செய்யும்‌ என்று நினைக்கையில்‌, மற்றவர்கள்‌ அக்கினி என்பது துன்மார்க்கர்‌ 
சகிக்க வேண்டிய வேதனையின்‌ வகையை விவரிப்பதற்குப்‌ பயன்படுத்தப்‌ 
பட்ட உருவகம்‌ என்று நினைக்கின்றனர்‌. சிலர்‌, தண்டனையின்‌ அளவு 
என்பது ஒருவருடைய பாவத்தின்‌ தீவிரத்தன்மையின்‌ அடிப்படையில்‌ 
இருக்கும்‌, சத்தியத்தை அறிய வாய்ப்புக்‌ கிடைக்கப்‌ பெறாதவர்களுக்கு 
பெருமளவில்‌ சலுகை கொடுக்கப்படும்‌ என்று யூகிக்கன்றனர்‌. 

நான்காவது, கிருபையின்‌ நிலையில்‌ இருந்தும்‌, தங்கள்‌ பாவங்களுக்குப்‌ 
போதிய அளவு தண்டனை பெறாது மரித்தவர்கள்‌ உத்தரிப்பு ஸ்தலம்‌ என்ற 
இடத்திலிருந்து விடுதலையாகிப்‌ பரலோகம்‌ செல்லுவதற்கு முன்பு 
அவ்விடத்தில்‌ தங்கள்‌ பாவங்களுக்குத்‌ தண்டனையாக குறிப்பிட்ட 
அளவுக்கு உபத்திரவம்‌ அனுபவிப்பார்கள்‌ என்று சிலர்‌ நம்புகின்றனர்‌. 
உத்தரிப்பு ஸ்தலத்தில்‌ அவர்கள்‌ இருக்க வேண்டிய கால அளவு என்பது 
அவர்கள்‌ பூமியில்‌ வாழ்ந்த வாழ்வின்‌ தன்மையைப்‌ பொறுத்திருக்கும்‌ 
மற்றும்‌ திருப்பலிகள்‌, ஜெபங்கள்‌, நற்செயல்கள்‌ மற்றும்‌ தங்கள்‌ சார்பில்‌ 
பிறர்‌ வேதனைப்படுதல்‌ ஆகியவற்றினால்‌ அவர்கள்‌ பிறரிடமிருந்து உதவி 
பெற முடியும்‌ என்றும்‌ இவர்கள்‌ நம்புகின்றனர்‌. 

சிலர்‌, நித்திய தண்டனை என்பதைத்‌ தேவனுடைய அன்பு, இரக்கம்‌ 
மற்றும்‌ கிருபை ஆகியவற்றுடன்‌ இசைவிக்க முடியாது என்று முடிவு 
செய்கின்றனர்‌. ஆகையால்‌ அவர்கள்‌, தேவன்‌ அன்பும்‌, இரக்கமும்‌, சகிப்புத்‌ 
குன்மையும்‌ உள்ளவர்‌ என்ற கருத்துக்குச்‌ சர்பொருந்திய தன்மையில்‌ 
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இருக்கும்படி (1 தீமோ. 1:2; 1 யோவா. 4:8) வேதாகமத்திற்கு விளக்கம்‌ தர 
நாடுகின்றனர்‌. அவர்கள்‌ தேவனுடைய மறுபுறத்தைக்‌ காணாமல்‌ விட்டு 
விடுகின்றனர்‌: அவர்‌ கோபம்‌ மற்றும்‌ பழிவாங்குதல்‌ ஆகியவற்றின்‌ 
தேவனாகவும்‌ இருக்கின்றார்‌. அவர்‌ அக்கிரமத்தை வெறுக்கின்றார்‌ (எபி. 
1:9), “கண்டிப்பைக்‌” காண்பிக்கின்றார்‌ (ரோமர்‌ 11:22), மற்றும்‌ “பட்சிக்கிற 
அக்கினியாய்‌” இருக்கின்றார்‌ (எபி. 12:29). நாம்‌, “ஆகையால்‌, தேவனுடைய 
குயவையும்‌ கண்டிப்டையும்‌ பார்‌, விழுந்தவர்களிடத்திலே கண்டிப்பையும்‌, 
உன்னிடத்திலே தயவையும்‌ காண்பித்தார்‌, அந்தத்‌ தயவிலே நிலைத்திருப்‌ 
பாயானால்‌ உனக்குத்‌ தயவு கிடைக்கும்‌, நிலைத்திராவிட்டால்‌, நீயும்‌ 
வெட்டுண்டுபோவாய்‌” என்று வாசிக்கின்றோம்‌ (ரோமர்‌ 11:22). எபிரெயர்‌ 
10:31, “ஜீவனுள்ள தேவனுடைய கைகளில்‌ விழுகிறது பயங்கரமா 
யிருக்குமே” என்று கூறுகிறது. 

தேவன்‌ தயவும்‌ கண்டிப்பும்‌ உடையவராயும்‌ இருக்கின்றார்‌. அவர்‌ 
தமக்குக்‌ கீழ்ப்படி கன்றவார்களைத்‌ தயவுடன்‌ நடத்துகின்றார்‌, ஆனால்‌ தமது 
சித்தத்திற்கு எதிராகக்‌ கலகம்‌ விளைவிப்பவர்களைக்‌ கடுமையாகத்‌ 
குண்டிக்கின்றார்‌ (உபா. 5:9, 10). அவரது தயவும்‌ கண்டிப்பும்‌ பழைய மற்றும்‌ 
புதிய ஏற்பாடுகள்‌ இரண்டிலும்‌ காணப்படுகின்றன. உதாரணமாக, பழைய 
ஏற்பாட்டில்‌, தாவீதிற்குத்தேவனுடைய தயவு பற்றிக்‌ காணப்படும்‌ 
பகுதியில்‌ தேவன்‌ இரக்கம்‌ உள்ளவர்‌ என்று வெளிப்படுகின்றார்‌. தாவீது 
பத்சேபாளுடன்‌ செய்த பாவத்திற்காகவும்‌ உரியாவைக்‌ கொலை செய்ததற்‌ 





காகவும்‌, நியாயப்பிரமாணத்தின்படி, கொல்லப்பட்டிருக்க வேண்டும்‌ 
(லேவி. 20:10; எண்‌. 35:30). இருப்பினும்‌ தேவன்‌ அவருக்கு இரக்கம்‌ 
காண்பித்து அவரது பாவத்தை மன்னித்தார்‌, ஏனென்றால்‌ அவர்‌ தேவன்மீது 





அன்புகூர்ந்தார்‌ மற்றும்‌ தேவன்‌ அவர்மீது அன்புகூர்ந்தார்‌ (2 சாமு. 12:13). 
தேவன்‌ தமக்கு எதிராகக்‌ கலகம்‌ செய்த, நோவாவின்‌ காலத்தில்‌ இருந்த 
உலகம்‌ (2 பேது. 2:5) போன்ற மற்றவர்களைத்‌ தண்டியாது விடவில்லை. 
தேவனுடைய கண்டிப்பு, அக்கினியால்‌ நாதாப்‌ அபியு ஆகியோர்‌ மரித்ததி 
லும்‌ (லேவி. 10:1-8), பழைய ஏற்பாட்டில்‌ விவரிக்கப்பட்டுள்ள மற்ற 
நிகழ்ச்சிகளிலும்‌ காணப்படமுடியும்‌. 

தேவனுடைய தயவு, புதிய ஏற்பாட்டில்‌ பேதுருவுடன்‌ (லூக்‌. 22:31, 
32), பவுலுடன்‌ (1 தீமோ. 1:15, 16) மற்றும்‌ பிறருடன்‌, அவரது 
செயல்முறையில்‌ சித்தரிக்கப்பட்டுள்ளது. அவரது கோபாக்கினை அனனியா 
மற்றும்‌ சப்பீராள்‌ (அப்‌. 5:1-10), மற்றும்‌ ஏரோது (அப்‌. 12:20-23) 
ஆகியோரின்‌ மரணத்தில்‌ காணப்படுகிறது. இந்த மக்களின்‌ தவறான 
செய்கைக்காக இவர்கள்‌ சாகும்படி தேவன்‌ அடித்தார்‌. 





கீழ்ப்படியாதவர்களிடத்தில்‌ தேவன்‌ செயல்படும்‌ விதங்கள்‌, அவர்‌ 
கடுமையான தண்டனையைத்‌ தரக்கூடியவராய்‌ இருக்கின்றார்‌ என்பதைக்‌ 
காண்பிக்கின்றன. தேவனை அன்பின்‌ தேவனாக மாத்திரம்‌ காணுகின்றவர்‌ 
கள்‌, பாவத்திடம்‌ அவர்‌ கொண்டுள்ள வெம்மையான மகிழ்வற்ற தன்மை 
யையும்‌ அவரது சித்தத்திற்குக்‌ கீழ்ப்படியாதவரா்களுக்கு அவர்‌ தண்டனை 
அளிப்பதையும்‌ காணத்தவறுகின்றனர்‌. 
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தேவனுடைய கண்ணோக்கு 
தேவன்‌ நித்தியத்திற்கும்‌ நீதிமான்களுக்கு வெகுமதியளித்து, அநீதியான 
வா்களுக்குத்‌ தண்டனையளித்துக்‌ கொண்டி ருப்பாரா? “என்றென்றைக்கும்‌” 
என்பது வெகுமதியின்‌ கால அளவை மாத்திரம்‌ குறிப்பிடுவதாயிருந்து 
தண்டனையின்‌ கால அளவைக்‌ குறிப்பிடாததாக உள்ளதா? (மத்‌. 25:46ஐக்‌ 
காணவும்‌.) நித்திய கண்டனை என்பது வேதாகம போதனையாயிராமல்‌ 





சபையின்‌ பாரம்பரியக்‌ கருத்தாக மட்டும்‌ உள்ளதா? மனிதரின்‌ வெகுமதி 
அல்லது தண்டனையின்‌ கால அளவைப்‌ பற்றி அறிந்து கொள்வதற்கு, 
தேவனுடைய வெளிப்படுத்துதலில்‌ உற்றுநோக்கி அவர்‌ அதைப்‌ பற்றி 
என்ன கூறியுள்ளார்‌ என்பதை அறிந்துகொள்ளுதல்‌ என்பதுதான்‌ நமக்கு 
மிகச்சிறந்த வழியாக உள்ளது. தேவன்‌ போதிப்பது எதுவாக இருப்பினும்‌ 
அது சரியானதாகவே இருக்கும்‌. 

மூலமொழியின்‌ அடிப்படையில்‌ நாம்‌, வெகுமதி அல்லது தண்டனை 
யின்‌ கால அளவைப்‌ பற்றி வேதாகமத்தில்‌ போதிக்கப்பட்டுள்ள வகையில்‌ 
சுலபமாகத்‌ தீர்மானிக்க முடியும்‌. 

0/௮௩ என்ற எபிரெய வார்த்தை “ஒருக்காலும்‌ முடிவுறாத” என்று 
அர்த்தப்படுத்த வேண்டிய அவசியம்‌ இல்லை, ஆனால்‌ இது “நீடித்துள்ளது,” 
“காலத்திற்குத்‌ தாக்குப்பிடிக்கக்‌ கூடியது,” அல்லது “தொடர்ந்து இருப்பது” 
என்று சாதாரணமாக அர்த்தப்படுகிறது.” வரையறைக்குட்பட்ட கால அளவு 
அல்லது நித்தியம்‌ முழுமைக்கும்‌ இருக்கக்‌ கூடியதைப்‌ பற்றி ஏகேனும்‌ 
கூறப்பட்டுள்ளதா என்பதைக்‌ தீர்மானிப்பதற்கு, சந்தர்ப்பப்‌ பொருள்‌ 
அல்லது மற்ற வேத வசனங்கள்‌ அவசியமாகின்றன. வெகுமதி அல்லது 
தண்டனையைக்‌ குறிப்பதற்குப்‌ பழைய ஏற்பாட்டில்‌ தானியேல்‌ 12:2 என்ற 
ஒரே ஒரு வசனத்தில்‌ மாத்திரமே ௦/யா என்ற வார்த்தை பயன்படுத்தப்‌ 
பட்டுள்ளது: “பூமியின்‌ தூளிலே நித்திரை பண்ணுகிறவர்களாகிய அநேகரில்‌ 
சிலர்‌ நித்திய ஜீவனுக்கும்‌, சிலர்‌ நித்திய நிந்தைக்கும்‌ இகழ்ச்சிக்கும்‌ விழித்து 
எழுந்திருப்பார்கள்‌.” இந்த வசனம்‌ “காலத்தால்‌ சுற்றிச்சூழப்பட்டது” என்று 
விளக்கம்‌ அளிக்கப்படக்கூடும்‌; இருப்பினும்‌, இவர்கள்‌ என்றென்றைக்கும்‌ 
இருப்பார்கள்‌ என்று புதிய ஏற்பாடு போதிக்குமானால்‌, இவ்வசனப்பகுதி 
யும்‌ இதேபோன்று தான்‌ விளக்கியுரைக்கப்பட வேண்டும்‌. 

Aion” என்ற கிரேக்க வார்த்தைக்கு முன்னதாக, “காலத்திற்குள்‌” என்று 
அர்த்தப்படுறெ 82 என்ற வார்த்தை வந்தால்‌ தவிர, [4/௦ என்ற] அந்த 
வார்த்தை, “காலம்‌” அதாவது ஒரு காலவேளை என்று நினைக்கப்பட 
வேண்டும்‌ (மத்‌. 28:20). இது நடைபெறும்போது, இது “என்றென்றைக்கும்‌” 
என்று மொழிபெயர்க்கப்பட வேண்டும்‌ (மத்‌. 6:13; 21:19 [KJV]; லூக்‌. 1:33, 
55). திரும்பத்‌ திரும்பக்‌ கூறப்படும்போது (612 tous aionas tov aionas; நேர்ப்‌ 
பொருளில்‌ “காலங்களின்‌ காலங்களுக்குள்‌”), இது “என்றென்றைக்கும்‌” 
(பிலி. 4:20), “சதாகாலங்களிலும்‌? (1 தீமோ. 1:17) என்று 
மொழிபெயர்க்கப்பட வேண்டும்‌. 41௦/௦ என்ற வார்த்தையானது 
எப்போதுமே, என்றென்றைக்குமான அல்லது நித்தியமானகைக்‌ குறிக்கிறது, 
மற்றும்‌ இது இவ்வாறே பெரும்பாலான பதிப்புகளில்‌ மொழி 
பெயர்க்கப்பட்டுள்ளது (மத்‌. 18:8; 19:16, 29). 
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பின்வரும்‌ வசனங்களில்‌, 40௦0 என்ற வார்த்தைக்கு முன்‌ 215 என்ற 
வார்த்தை வருகிறது, இது “என்றென்றைக்கும்‌,” அதாவது நேர்ப்பொருளில்‌ 
“காலத்திற்குள்‌” என்று மொழிபெயர்க்கப்பட்டுள்ளது மற்றும்‌ இது நமது 
எதிர்கால வெகுமதி அல்லது தண்டனை என்பதைக்‌ குறிப்பதாகப்‌ பயன்‌ 
படுத்தப்பட்டுள்ளது: 


இந்த அப்பத்தைப்‌ புசிக்றெவனோ என்றென்றைக்கும்‌ பிழைப்பான்‌ 
(யோவா. 6:51; 6:58ஐக்‌ காணவும்‌). 


ஒருவன்‌ என்‌ வார்த்தையைக்‌ கைக்கொண்டால்‌, அவன்‌ என்றென்‌ 
றைக்கும்‌ மரணத்தைக்‌ காண்பதில்லை (யோவா. 8:51, 52). 


அவைகள்‌ ஒருக்காலும்‌ கெட்டுப்போவதில்லை (யோவா. 10:28). 


உயிரோடிருந்து என்னை விசுவாசிக்றெவனெவனும்‌ என்றென்றைக்‌ 
கும்‌ மரியாமலும்‌ இருப்பான்‌ (யோவா. 11:26). 


தேவனுடைய சித்தத்தின்படி செய்கிறவனோ என்றென்றைக்கும்‌ 
நிலைத்திருப்பான்‌ (1 யோவா. 2:17). 


இவர்களுக்காக என்றென்றைக்கும்‌ காரிருளே வைக்கப்பட்டிருக்கிறது 
(யூதா 13). (தொடக்க காலக்‌ கையெழுத்துப்‌ பிரதிகளில்‌, .4/௦ஈ என்பது 
யூதா 13க்கு இணை வசனமான 2 பேது. 2:17ல்‌ காணப்படுவதில்லை.) 


குறிப்பிட்ட சில வசனங்களில்‌ ௭0௦ என்பதற்கு முன்பாக ௪ என்ற 
சொல்‌ வருவது என்பது மீண்டும்‌ மீண்டும்‌ செய்யப்படுவதாக உள்ளது, 
ஆகையால்‌ இது, எதிர்கால வெகுமதி அல்லது தண்டனையைக்‌ குறிக்கும்‌ 
வகையில்‌, “என்றென்றைக்கும்‌” அல்லது “சதா காலங்களிலும்‌” என்று 
மொழிபெயர்க்கப்பட்டுள்ளது: 


அவர்களுடைய வாதையின்‌ புகை சதாகாலங்களிலும்‌ எழும்பும்‌: 
மிருகத்தையும்‌ அதின்‌ சொரூபத்தையும்‌ வணங்குகிறவர்களுக்கும்‌, 
அதினுடைய நாமத்தின்‌ முத்திரையைத்‌ தரித்துக்கொள்ளுகிற எவனுக்கும்‌ 
இரவும்‌ பகலும்‌ இளைப்பாறுதலிராது (வெளி. 14:11). 


அவர்கள்‌ இரவும்‌ பகலும்‌ சதாகாலங்களிலும்‌ வாதிக்கப்படுவார்கள்‌ 


(வெளி. 20:10). 
அவர்கள்‌ சதாகாலங்களிலும்‌ அரசாளுவார்கள்‌ (வெளி. 22:5). 
4/௦7/௦2 என்பது பின்வரும்‌ வசனங்களில்‌ எதிர்கால வெகுமதி அல்லது 
குண்டனையைக்‌ குறிப்பிடப்‌ பயன்படுத்தப்பட்டுள்ளது, மற்றும்‌ இது 


“நித்தியமான” அல்லது “என்றென்றைக்கும்‌” என்று மொழிபெயர்க்கப்‌ 
பட்டுள்ளது: 
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நீ இரண்டு கையுடையவனாய்‌, அல்லது இரண்டு காலுடையவனாய்‌ 
நித்திய அக்கினியிலே கள்ளப்படுவதைப்‌ பார்க்கிலும்‌, சப்பாணியாய்‌, 
அல்லது ஊனனாய்‌, நித்திய ஜீவனுக்குள்‌ பிரவேசிப்பது உனக்கு 
நலமாயிருக்கும்‌ (மத்‌. 18:8). 


என்‌ நாமத்தினிமித்தம்‌ வீட்டையாவது, ... விட்டவன்‌ எவனோ, அவன்‌ 


நூறத்தனையாய்‌ அடைந்து, நித்திய ஜீவனையும்‌ சுதந்தரித்துக்‌ 
கொள்ளுவான்‌ (மத்‌. 19:29; மாற்‌. 10:30; லூக்‌. 18:30ஐக்‌ காணவும்‌). 


அப்பொழுது, இடதுபக்கத்தில்‌ நிற்பவர்களைப்‌ பார்த்து அவர்‌: 
சபிக்கப்பட்டவர்களே, என்னை விட்டு, பிசாசுக்காகவும்‌ அவன்‌ 
தூதர்களுக்காகவும்‌ ஆயத்தம்பண்ணப்பட்டிருக்கிற நித்திய அக்கினி 
யிலே போங்கள்‌ (மத்‌. 25:41). 


அந்தப்படி, இவர்கள்‌ நித்திய ஆக்கனையை அடையவும்‌, நீதிமான்‌ 
களோ நித்திய ஜீவனை அடையவும்‌ போவார்கள்‌ என்றார்‌ (மத்‌. 
22:46). 


மேலும்‌ காணப்படுகிறவைகளையல்ல, காணப்படாதவைகளை 
நோக்கியிருக்கிற நமக்கு, அதிசீக்ரெத்தில்‌ நீங்கும்‌ இலேசான 
நம்முடைய உபத்திரவம்‌ மிகவும்‌ அதிகமான நித்திய கனமகுமையை 
உண்டாக்குகிறது (2 கொரி. 4:12). 


தேவனால்‌ கட்டப்பட்ட கைவேலையல்லகா நித்திய வீடு பரலோகத்‌ 
திலே நமக்கு உண்டென்று அறிந்திருக்கன்றோம்‌ (2 கொரி. 5:1). 


நித்திய அழிவாகிய தண்டனையை அடைவார்கள்‌ (2 தெச. 1:10). 


தெரிந்துகொள்ளப்பட்டவர்கள்‌ கிறிஸ்து இயேசுவினால்‌ உண்டான 
இரட்சிப்பை நித்திய மகிமையோடே பெற்றுக்கொள்ளும்படி 
(2 தீமோ. 2:10; 1 பேது. 5:10ஐக்‌ காணவும்‌). 


இவ்விதமாய்‌, நம்முடைய கர்த்தரும்‌ இரட்சருமாகிய இயேசு 
கிறிஸ்துவினுடைய நித்திய ராஜ்யத்துக்குட்படும்‌ பிரவேசம்‌ உங்களுக்‌ 
குப்‌ பரிபூரணமாய்‌ அளிக்கப்படும்‌ (2 பேது. 1:11). 


நாம்‌ பின்வரும்‌ சொற்றொடர்களையும்‌ வாசிக்கின்றோம்‌: “நித்திய 
நியாயத்தீர்ப்பு” (எபி. 6:2), “நித்திய மீட்பு” (எபி. 9:12), மற்றும்‌ “நித்திய 
சுதந்தரம்‌” (எபி. 9:15).5 

மேற்கண்ட வசனப்பகுதிகளைக்‌ கவனமாகப்‌ பரிசீலனை செய்த 
லானது, நீதிமான்களுக்கு வெகுமதியளிக்க நடைமுறைப்படுத்தப்படும்‌ 
அதே காலவேளையானது அநீதியுள்ளவர்களுக்கு தண்டனையைக்‌ 
குறிக்கிறது என்பதை வெளிப்படுத்துகிறது. நீதிமான்களுக்கு என்றென்றைக்‌ 
கும்‌ வெகுமதியளிக்கப்படும்‌ என்றால்‌, துன்மார்க்கரும்‌ என்றென்றைக்கும்‌ 
குண்டிக்கப்படுவார்கள்‌. தேவன்‌, தம்முடன்‌ நீதிமான்கள்‌ என்றென்றைக்கும்‌ 
இருப்பார்கள்‌ என்று வாக்குத்தத்தம்‌ செய்துள்ளதுபோலவே, அநீதியுள்ளவர்‌ 
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கள்‌ என்றென்றைக்கும்‌ தண்டிக்கப்படுவார்கள்‌ என்பதையும்‌ அவர்‌ 
உறுஇப்படுத்தியிருக்கின்றார்‌. 

பிசாசும்‌ அவன்‌ தூதர்களும்‌ பெறுகின்ற அதே தண்டனையை 
துன்மார்க்கரும்‌ பெறுவார்கள்‌ (மத்‌. 25:41). வெளி. 20:10, கள்ளத்‌ 
தீர்க்கதரிசியுடனும்‌ மிருகத்துடனும்‌ பிசாசானவன்‌, “இரவும்‌ பகலும்‌ 
சதாகாலங்களிலும்‌ வாதிக்கப்படுவான்‌” என்று கூறுகிறது. இவ்வசனமானது, 
வாதை என்றென்றைக்கும்‌ இருக்குமென்று மாத்திரம்‌ சுட்டிக்காண்பித்தது 
என்றால்‌, அது கண்டனையின்‌ கால வேளையைச்சுட்டிக்காண்பிப்பதற்குப்‌ 
போதுமானதாக இருக்கும்‌; ஆனால்‌ (வெளி. 22:5ன்‌-படி. இரவும்‌ பகலும்‌ 
இனி இராது என்றிருப்பினும்‌) “இரவும்‌ பகலும்‌” என்பதைக்‌ கூடுதலாகக்‌ 
கூறுதலானது, தண்டனையானது தொடர்ந்து இருக்கும்‌ மற்றும்‌ அது 
என்றென்றைக்குமான தண்டனையாக இருக்கும்‌ என்பதை 
வலியுறுத்துகிறது. 

சிலர்‌, யூதா எழுதிய நிருபமானது, “நித்திய அக்கினி” என்பதன்‌ 
உதாரணமாக சோகோம்‌ கொமோரா பட்டணங்களின்‌ அழிவைக்‌ கொடுத்‌ 
திருப்பதால்‌, “நித்திய அக்கினி” என்ற சொல்விளக்கம்‌ நிர்மூலமாகுதலை 
அர்த்தப்படுத்துகிறது என்று முடிவு செய்துள்ளனர்‌. இந்தச்‌ சொற்றொடர்‌ 
அக்கினி இருப்பதன்‌ காலவேளைக்குப்‌ பதிலாக அதன்‌ விளைவுகளுக்கு 
நடைமுறைப்படுத்தப்பட வேண்டும்‌ என்று இவர்கள்‌ நம்புகின்றனர்‌. 
சோதோம்‌ கொமோரா பட்டணங்களின்‌ அழிவு (ஆதி. 19:27-29) 
நித்தியமானதல்ல என்பதே இந்த முடிவின்‌ பிரச்சனையாக உள்ளது. இயேசு, 
“நியாயத்தீர்ப்பு நாளிலே அந்தப்‌ பட்டணத்திற்கு நேரிடுவதைப்‌ பார்க்கிலும்‌ 
சோதோம்‌ கொமோரா நாட்டிற்கு நேரிடுவது இலகுவாயிருக்கும்‌ என்று, 
மெய்யாகவே உங்களுக்குச்‌ சொல்லுகிறேன்‌” என்று உரைத்தார்‌ (மத்‌. 10:15). 
சோதோம்‌ கொமோராவின்‌ குடிகள்‌ நியாயத்தீர்ப்பு நாளில்‌ இயேசுவின்‌ 
முன்‌ தோன்றுவார்கள்‌ என்றால்‌, “நித்திய அக்கினி” அவர்களை 
நிர்மூலமாக்கவில்லை, ஆனால்‌ அவர்களுக்கு அழிவை மாத்திரம்‌ கொண்டு 
வந்தது. அடுத்த பாடத்தில்‌ நாம்‌, துன்மார்க்கருக்கு தரப்படும்‌ தண்டனை 
யின்‌ இயல்பை ஆழ்ந்து சிந்திப்பதுடன்‌, “02811037” மற்றும்‌ “48110011௦0” என்ற 
வார்த்தைகளின்‌ மூலம்‌ அர்த்தப்படுத்துப்படுவது என்ன என்பதையும்‌ 
ஆராய்வோம்‌. சோதோம்‌ கொமோராவை அழித்த நித்திய அக்கினியானது 
பின்வரும்‌ இரு வகைகளில்‌ ஒரு உதாரணமாக உள்ளது: (1) இது தேவன்‌ 
துன்மார்க்கரைத்‌ கண்டிப்பார்‌ என்று காண்பிக்கிறது, மற்றும்‌ (2) இது 
தேவன்‌ கொடுக்கவிருக்கும்‌ தண்டனையின்‌ தீவிரத்தன்மையைச்‌ சுட்டிக்‌ 
காண்பிக்கிறது. £ 








முடிவுரை 

தேவன்‌ அவருக்குக்‌ கழ்ப்படியாதவர்களை என்றென்றைக்கும்‌ 
குண்டிப்பார்‌ என்ற சிந்தனை மிகவும்‌ பயங்கரமாக இருக்கிறது, ஆனால்‌ 
இந்தப்‌ போதனை அவருடைய வசனத்தில்‌ இருக்கிறது. அநீதியுள்ளவர்‌ 
களுக்கான தண்டனையானது, நீதிமான்களுக்குக்‌ கிடைக்கும்‌ 
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ஆசீர்வாதத்தைப்‌ போலவே நித்தியமானதாக உள்ளது. இது நிச்சயமாகவே, 
நாம்‌ செய்யும்‌ ஒவ்வொரு செயலிலும்‌ தேவனைப்‌ பிரியப்படுத்துவதை 
நாடச்‌ செய்ய வேண்டும்‌. நாம்‌ அவருடன்‌ நித்தியத்திற்கும்‌ பரலோகத்தில்‌ 
இருப்பதை ஆதாயப்படுத்தி, பிசாசுடனும்‌ அவனது தூதர்களுடனும்‌ 
என்றென்றைக்குமுள்ள அக்கினியில்‌ டெப்பதைத்‌ தவிர்த்தால்‌, ஒவ்வொரு 
முயற்சியும்‌, ஒவ்வொரு கடின உழைப்பும்‌, ஊழியத்தின்‌ ஒவ்வொரு 
நிமிடமும்‌ தகுதிவாய்ந்ததாக இருக்கும்‌. 


குறிப்புகள்‌ 

'ரோமர்‌ 1:18; 2:8; 3:5; 12:19; எபே. 5:6; கொலோ. 3:6; 2 தெச. 1:8. “வானங்கள்‌ 
மற்றும்‌ பூமியின்‌ முடிவு?” என்ற பாடத்தில்‌ 0/௭ என்ற வார்த்தை பற்றிய 
கலந்துரையாடலைக்‌ காணவும்‌. “A௦॥ என்பது KIV வேதாகமத்தின்‌ சில இடங்களில்‌ 
“உலகம்‌” என்று மொழிபெயர்க்கப்பட்டுள்ளது (மத்‌. 12:32; 13:22), ஆனால்‌ இது 
மிக சமீபத்திய பதிப்புகளில்‌ “காலம்‌” என்றே உள்ளது. *]V வேதாகமம்‌, 41௦ என்ற 
வார்த்தைக்கு, “காலம்‌” என்பதற்குப்‌ பதில்‌ “உலகம்‌” என்பதைப்‌ பயன்படுத்துகிறது, 
இது சிலரை இதனுடன்‌ “உலகம்‌” என்று அர்த்தப்படும்‌ ௦௨௭௦௦ என்ற வார்த்தையை 
நினைத்துக்‌ குழப்பம்‌ அடையச்‌ செய்யக்‌ கூடும்‌. ““என்றென்றைக்கும்‌ உள்ள வாழ்வு” 
என்பது பற்றிய கலந்துரையாடல்‌ ஒன்றை “நீதிமான்களுக்கு வெகுமதி” என்ற 
பாடத்தில்‌ காணவும்‌. “இந்தப்‌ பாடத்தில்‌ “என்றென்றைக்கும்‌ உள்ள வாழ்வு” என்பது 
பற்றிக்‌ கொஞ்சம்‌ மாத்திரம்‌ கலந்துரையாடப்பட்டிருத்தல்‌ வினோதமானதாகக்‌ 
காணப்படலாம்‌; இருப்பினும்‌, இந்தச்‌ சொல்விளக்கம்‌, அளவையைப்‌ போன்றே 
தரத்தைப்‌ பற்றியும்‌ அதிகம்‌ குறிப்பிடுவதாக உள்ளது. ஆகையால்‌, அந்தக்‌ கலந்துரை 
யாடல்‌ பிற்பாடு “நீதிமான்களுக்கு வெகுமதி” என்ற பாடத்தில்‌ இடம்‌ பெறுவதற்‌ 
காக ஒதுக்கி வைக்கப்பட்டுள்ளது. 
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72 
துன்மார்க்கருக்குத்‌ 
குண்டனை 


“உன்‌ மனக்கடி. த்திற்கும்‌ குணப்படாக இருதயத்திற்கும்‌ ஏற்றபடி, 
தேவனுடைய நீதியுள்ள தீர்ப்பு வெளிப்படும்‌ கோபாக்கினை நாளிலே 
உனக்காகக்‌ கோபாக்கனையைக்‌ குவித்துக்கொள்ளுகறொயே. தேவன்‌ 
அவனவனுடைய கிரியைகளுக்குத்தக்கதாய்‌ அவனவனுக்கு. பலனளிப்‌ 
பார்‌. சோர்ந்துபோகாமல்‌ நற்கிரியைகளைச்‌ செய்து, மகிமையையும்‌ 
கனத்தையும்‌ அழியாமையையும்‌ தேடுகிறவா்களுக்கு நித்திய ஜீவனை 
அளிப்பார்‌. சண்டைக்காரராயிருந்து, சத்தியத்திற்குக்‌ கீழ்ப்படியாமல்‌, 
அறியாயத்திற்குக்‌ கழ்ப்படிந்திருக்றெவா்களுக்கோ உக்ரெகோபாக்கனை 
வரும்‌. ... பொல்லாங்கு செய்கிற எந்த மனுஷ அத்துமாவுக்கும்‌ 
உபத்திரவமும்‌ வியாகுலமும்‌ உண்டாகும்‌” (ரோமர்‌ 2:5-9). 


வாழ்வில்‌ உள்ள மகிழ்வான விஷயங்கள்‌ ஒருக்காலும்‌ முடிவடையக்‌ 
கூடாது என்று நாம்‌ விரும்புகையில்‌, [அதில்‌ உள்ள] வேதனையானது 
உடனடியாக முடிய வேண்டும்‌ என்றும்‌] விரும்புகின்றோம்‌. மகிழ்வானதும்‌ 
மகிழ்வுடன்‌ அனுபவிக்கக்‌ கூடியதுமானது தண்டனையாக இருப்பதில்லை. 
தவறு செய்தலுக்குக்‌ கடிந்துகொள்ளப்படுதல்‌ என்பது நமக்கு ஒப்புமை 
யில்லாத விஷயங்களை நாம்‌ சகித்துக்‌ கொள்ளும்படிக்குச்‌ செய்வதன்‌ 
மூலமே செயல்படுத்தப்பட முடியும்‌. தேவன்‌ தாம்‌ செய்வேன்‌ என்று 
சொல்லுகின்ற விஷயம்‌ நமது மனதைப்‌ புண்படுத்தும்‌ என்றால்‌, அப்படிப்‌ 
பட்டது எதிர்பார்க்கப்பட வேண்டும்‌. வேறு எவ்வாறு தேவன்‌ பாவம்‌ 
நிறைந்த மனிதனைக்‌ கண்டிக்கக்கூடும்‌? 


குண்டனையானது எவ்விதமாயிருக்கும்‌? 
நாம்‌ ஏற்கனவே முடிவு செய்துள்ளபடி, துன்மார்க்கருக்குக்‌ காலத்தின்‌ 
முடிவில்‌ தரப்படும்‌ கண்டனை என்றென்றைக்குமானதாக இருக்கும்‌. 
“நித்திய தண்டனை” எதைப்‌ போன்று இருக்கும்‌ என்று நம்மால்‌ கற்பனை 
செய்து பார்க்க இயலாது (மத்‌. 25:46). 


நிர்மூலமாகுதல்‌? 

எவரொருவரும்‌ என்றென்றைக்கும்‌ கண்டிக்கப்பட மாட்டார்கள்‌ 
என்று சிலர்‌ போதிக்கின்றனர்‌. இவர்கள்‌, “நித்திய கண்டனை” என்பது 
கீழ்ப்படி யாதவர்கள்‌ நிர்மூலமாக்கப்படுவார்கள்‌ என்று அர்த்தப்படுத்து 
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வதாக நம்புகின்றனர்‌. இவர்கள்‌, இருப்பதிலிருந்து கடந்து செல்லுதல்‌ 
என்பது நித்தியமான தண்டனையாக உள்ளது என்று நம்புகின்றனர்‌. 
இவர்கள்‌ இந்த உபதேசத்தை, துன்மார்க்கர்‌ அழிக்கப்படுவார்கள்‌ அல்லது 
நித்திய அழிவை அடைவார்கள்‌ என்று அறிவிக்கும்‌ வசனங்களின்‌ (மத்‌. 
10:28) அடிப்படையில்‌ அமைக்கின்றனர்‌. 

மத்தேயு 10:28ல்‌ “அழிக்க” என்று மொழிபெயர்க்கப்பட்டுள்ள ஏற௦l/யா 
என்ற கிரேக்க வார்த்தை “மடிந்து” (மத்‌. 8:25) மற்றும்‌ “காணாமற்‌ போய்‌” 
லூக்‌. 15:4, 6) என்றும்‌ மொழிபெயர்க்கப்பட்டுள்ளது. மத்தேயு 9:17ல்‌ 
இயேசு, திராட்சத்துருத்திகள்‌ பாழாகும்‌, ஆனால்‌ நீர்மூலமாக்கப்படாது 
என்று மறைமுகமாகக்‌ குறிப்பிட்டார்‌; காணாமற்போயிருந்த (2௦/18) ஆடு, 
காசு மற்றும்‌ குமாரன்‌ ஆகியோர்‌ கண்டுபிடிக்கப்பட்டனர்‌ லூக்‌. 15:6, 9, 
24). இயேசு, “இழந்துபோனகைக்‌ தேடவும்‌ இரட்சிக்கவுமே” வந்தார்‌ (லூக்‌. 
19:10), மற்றும்‌ அவர்‌, “தன்‌ ஜீவனைக்‌ காக்றெவன்‌ அதை இழந்துபோவான்‌, 
என்னிமித்தம்‌ தன்‌ ஜீவனை இழந்துபோகிறவன்‌ அதைக்‌ காப்பான்‌” என்று 
வாக்குத்தத்தம்‌ செய்தார்‌ (மத்‌. 10:39). நீர்மூலமாக்கப்படுவது எதுவோ, அது 





கண்டுபிடிக்கப்படவோ அல்லது இரட்சிக்கப்படவோ முடியாது. முடிவான 
சந்தர்ப்பப்‌ பொருள்‌ ஒவ்வொன்றிலும்‌ எற௦ி/யா என்ற வார்த்தை 
“தாணாமற்போகுதல்‌,”” “பாழாகுதல்‌,”” அல்லது “அழிதல்‌” என்றே 
அர்த்தப்படுறெது, ஆனால்‌ இது “நீர்மூலமாகுதல்‌” என்று அர்த்தப்படாது. 

துன்மார்க்கர்‌ முடி வேயிராமல்‌ நித்தியத்திற்கும்‌ கண்டிக்கப்படுவார்கள்‌: 
“அவர்களுடைய வாதையின்‌ புகை சதாகாலங்களிலும்‌ எழும்பும்‌: ... எவனுக்கும்‌ 
இரவும்‌ பகலும்‌ இளைப்பாறுதலிராது” (வெளி. 14:11). இகே விவரிப்பானது 
பிசாசு, மிருகம்‌ மற்றும்‌ கள்ளத்தீர்க்கதரிசி ஆகியோருக்குத்‌ தரப்படும்‌ 
தண்டனையைக்‌ குறித்து வெளி. 20:10ல்‌ தரப்பட்டுள்ளது, இவர்கள்‌ 
முன்னதாக வெளி. 19:20ல்‌ அக்கினிக்கடலில்‌ தள்ளப்படுவார்கள்‌ என்று 
குறிப்பிடப்பட்டிருந்தது. அக்கினிக்கடலில்‌ தள்ளப்படுபவர்களை அது 
நிர்மூலமாக்கும்‌ என்றால்‌, முன்னதாக அக்கினிக்கடலுக்குள்‌ தள்ளப்‌ 
பட்டிருந்த மிருகமும்‌ கள்ளத்தீர்க்கதரிசியும்‌, ஆயிரம்‌ ஆண்டுகளுக்குப்‌ 
பின்பு பிசாசு அதற்குள்‌ கள்ளப்படுவதற்கு முன்பாகவே எரிந்து முடிந்திருக்க 
வேண்டும்‌ (வெளி. 20:2, 3). அவர்கள்‌ இன்னமும்‌ அக்கினிக்கடலில்‌ 
இருந்தார்கள்‌ மற்றும்‌ அவர்கள்‌ தொடர்ந்து “இரவும்‌ பகலும்‌ சதாகாலங்‌ 
களிலும்‌” அங்கு வாதிக்கப்படுவார்கள்‌ (வெளி. 20:10). 

புதிய உடன்படிக்கையின்‌ கழ்‌ தேவனுடைய கிருபையைப்‌ புறக்கணிப்‌ 
பவர்கள்‌, மோசேயின்‌ நியாயப்பிரமாணத்தை மீறியவர்களுக்குத்‌ தரப்‌ 
பட்டகைக்காட்டிலும்‌, அதிக மோசமான தண்டனைக்குப்‌ பாத்திரராக 
இருப்பார்கள்‌ (எபி. 10:29). மோசேயின்‌ பிரமாணத்தை மீறியவர்களுக்குத்‌ 
குரப்பட்ட தண்டனைகளில்‌ மரணம்‌ என்பதே மிகவும்‌ மோசமானதாக 
இருந்ததால்‌, மரணத்தை விட அதிகம்‌ பயங்கரமாக உள்ள தண்டனை 
ஒன்று இருக்க வேண்டும்‌. நரகம்‌ என்பதே அந்தத்‌ தண்டனையாக உள்ளது. 


உண்மையான தண்டனை? 
நரகம்‌ (கிரேக்கம்‌: ஜehenna') என்பது யாக்கோபு 3:6ல்‌ உள்ள ஒரு குறிப்பு 
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தவிர, இயேசுவினால்‌ மாத்திரம்‌” குறிப்பிடப்பட்ட ஒரு உண்மையான 
இடமாக உள்ளது. KJV வேதாகமம்‌ ௭௮௪5 மற்றும்‌ ஜehenn௩a என்ற 
வார்த்தைகளை “நரகம்‌” என்று மொழிபெயர்த்துள்ளதால்‌, விஷயத்தைக்‌ 
குழப்பியுள்ளது. மரித்தோர்‌ இருக்கும்‌ இடைநிலையான இடமான 
பாதாளம்‌ (12829) மற்றும்‌ துன்மார்க்கர்‌ தண்டிக்கப்படும்‌ இடமான நரகம்‌ 
(gehenna) ஆகியவற்றிற்கு இடையில்‌ உள்ள தெளிவான வேறுபாடு 
கவனிக்கப்பட வேண்டும்‌. 

Gehenna என்ற வார்த்தை, முதலில்‌ எருசலேமுக்குத்‌ தென்பகுதியில்‌ 
உள்ள ஒரு பாழான இடத்திற்கு வழங்கப்பட்டது, இது ஹின்னோமின்‌ 
குமாரர்களுக்குச்‌ சொந்தமான இடமாயிருந்தது. அந்த இடத்தில்‌ 
விக்ரரகாராதனைக்காரர்கள்‌ தங்கள்‌ பிள்ளைகளை [உயிருடன்‌] எரித்த 
காரணத்தால்‌ அது தேவனுக்கும்‌ மனிதருக்கும்‌ அருவருப்பும்‌ அருக்களிப்பும்‌ 
மிகுந்த இடமாக இருந்தது.” இவ்விதமாக இது, இயேசுவின்‌ நாட்களில்‌ 
எருசலேமின்‌ குப்பைகளைக்‌ கொட்டும்‌ இடமாக இருந்தது. இது நாற்றம்‌ 
உள்ள, புழுக்கள்‌ மொய்த்த, தொடர்ந்து எரியும்‌ நெருப்புக்களால்‌ புகை 
எழும்புகின்ற இடமாக இருந்தது. henna என்ற வார்த்தை, துன்மார்க்‌ 
கருக்குத்‌ தண்டனையளிக்கும்‌ இடமாக இயேசுவினால்‌ பொருத்தமான 
விவரிப்பாகப்‌ பயன்படுத்த ப்பட்டது. 

Gehennaவின்‌ அக்கினியை அக்கினிச்‌ சூளை என்று இயேசு மறைமுக 
மாகக்‌ குறிப்பிட்டார்‌ (மத்‌. 13:42, 50). இந்த அக்கினி நித்தியமானதாக, 
அணைக்கப்பட முடியாததாக இருந்தது (மத்‌. 3:12; 18:8; 25:41; மாற்‌. 9:48). 
மேலும்‌ அவர்‌, இவ்விடத்தில்‌ “புழு” சாகாது என்றும்‌ கூறினார்‌. அக்கினியும்‌ 
புழுக்களும்‌ பிணங்களைப்‌ பட்சிக்கும்‌ என்றால்‌, இனியும்‌ பட்சிப்பதற்கு 
எதுவுமிராதபோது அக்கினி அவிந்துபோகும்‌, புழுக்கள்‌ இறந்து போகும்‌. 
அக்கினியும்‌ புழுக்களும்‌ நேர்ப்பொருளானவையாய்‌ இருக்கும்‌ என்று 
இயேசு நோக்கங்‌ கொள்ளாதிருந்தாலும்‌, இந்தச்‌ சொற்றொடர்களை அவர்‌, 
தண்டனையின்‌ முடிவற்ற இயல்பைச்‌ சுட்டிக்காண்பிக்கும்‌ வகையில்‌ 
பயன்படுத்தினார்‌. 

இந்த அக்கினி என்பது நேர்ப்பொருளானகதாய்‌ இல்லாதிருந்தால்‌, 
இயேசு “அக்கினி” என்ற வார்த்தையைக்‌ திரும்பத்‌ திரும்பப்‌ பயன்‌ 
படுத்தியது ஏன்‌? இதற்கு மறுபுறத்தில்‌, ஆத்துமாக்களுக்குக்‌ கடைக்கவிருக்‌ 
கும்‌ தண்டனையை உலகம்‌ சார்ந்த சொற்றொடர்களில்‌ தவிர வேறு 





எவ்வகையில்‌ நாம்‌ புரிந்துகொள்ளும்‌ வண்ணம்‌ அவர்‌ நமக்கு 
விவரிக்கக்கூடும்‌? ஒருவேளை பரலோகத்தின்‌ வனப்பை விவரிப்பதற்கு 
உலகம்‌ சார்ந்த சொற்றொடர்கள்‌ பயன்படுத்தப்பட்டிருப்பது போல்‌ 
இதுவும்‌ பயன்படுத்தப்பட்டிருக்கலாம்‌. நரகத்தின்‌ பயங்கரத்தைப்‌ பற்றி 
நாம்‌ புரிந்துகொள்ள உதவுவதற்கு இயேசு உலகம்‌ சார்ந்த சொற்றொடர்‌ 
களைப்‌ பயன்படுத்தி இருக்க வேண்டும்‌. 

நரகத்தில்‌ அனுபவிக்கப்படும்‌ தண்டனையின்‌ வகை என்னவாக 
இருக்கும்‌? கழ்ப்படியாதவர்கள்‌ எவற்றை எதிர்பார்க்க முடியும்‌? 

(1) நரகத்திற்கு அனுப்பப்படுபவர்கள்‌ “அகன்று போங்கள்‌” என்று 
கூறப்படுவார்கள்‌ (மத்‌. 7:23; 25:41; லூக்‌. 13:27ஐக்‌ காணவும்‌). அவர்கள்‌ 
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தேவனை விட்டுப்‌ பிரிக்கப்படுவார்கள்‌. 

(2) நரகத்தில்‌ இருப்பவர்கள்‌ தேவனுடைய சந்நிதானத்திற்குப்‌ புறம்பே 
குண்டிக்கப்படுவார்கள்‌ (2 தெச. 1:10). இது அவர்களைத்‌ தேவன்‌ காணவோ, 
கேட்கவோ அல்லது உதவவோ மாட்டார்‌ என்று சுட்டிக்காண்பிக்கலாம்‌. 

(3) பிசாசும்‌ அவனது தூதர்களும்‌ மற்றும்‌ எக்காலத்திலும்‌ வாழ்ந்திருந்த 
வர்களில்‌ துன்மார்க்கரான ஒவ்வொரு நபரும்‌ நரகத்தில்‌ இருப்பார்கள்‌ (மத்‌. 
25:41). 

(4) நரகம்‌ என்பது அக்கினி மற்றும்‌ கந்தகத்தினால்‌ வாதிக்கப்படும்‌ 
இடமாக உள்ளது (வெளி. 14:10; 20:10; 21:8 ஆகிய வசனங்களைக்‌ 
காணவும்‌). 

(5) நரகத்திலிருப்பவர்கள்‌ தொடர்ந்து அழிக்கப்பட்டுக்‌ கொண்டிருப்‌ 
பார்கள்‌ (2 தெச. 1:10). 

(6) அவர்கள்‌ தேவனுடைய நித்திய ராஜ்யத்திற்குள்‌ அனுமதிக்கப்பட 
மாட்டார்கள்‌ (1 கொரி. 6:9; கலா. 5:21). 





(7) அவர்கள்‌ தேவகோபத்தினால்‌ வாதிக்கப்படுவார்கள்‌ (மத்‌. 3:7; 
ரோமர்‌ 2:5; 5:9; எபே. 5:6; கொலோ. 3:6ஐக்‌ காணவும்‌). அது கலப்பில்லாமல்‌ 
வார்க்கப்படும்‌ (வெளி. 14:10). 

(8) அவர்கள்‌ புறம்பான, காரிருளில்‌ இருப்பார்கள்‌ (மத்‌. 8:12; 22:13; 
25:30; 2 பேது. 2:17; யூதா 13ஐக்‌ காணவும்‌). 

(9) அவர்கள்‌ ஆக்கினையைப்‌ பெறுவார்கள்‌ (மாற்‌. 16:16; யோவா. 
5:29; 2 தெச. 2:12; 2 பேது. 2:3). 

(10) அவர்கள்‌ மோசம்‌ போக்கப்படும்‌ நிலையில்‌ இருப்பார்கள்‌ (கலா. 
6:8). 

(11) அவர்கள்‌ தேவனுடைய பழிவாங்குதலினால்‌ உபத்திரவப்படுவார்‌ 
கள்‌ (ரோமர்‌ 12:19). 

குண்டிக்கப்படுபவர்களின்‌ மறுசெயல்‌ விவரிக்க இயலாததாக 
இருக்கிறது: அவர்கள்‌ உபத்திரவம்‌ மற்றும்‌ வேதனை ஆகியவற்றினால்‌ 
உபாதைப்படுவார்கள்‌ (ரோமர்‌ 2:9). அவர்கள்‌ அழுதுகொண்டும்‌ பற்களைக்‌ 
கடித்துக்கொண்டும்‌ இருப்பார்கள்‌ என்று இயேசு கூறினார்‌, இது 
வலிவார்ந்த வேதனையின்‌ விவரிப்பாக உள்ளது (மத்‌. 8:12; 13:42, 50; 22:13; 
24:51; 25:30; லூக்‌. 13:28). 

நரகத்தைப்‌ பற்றிக்‌ கூறப்பட்டுள்ளவை யாவும்‌ பயங்கரமான அளவுக்கு 
மோசமானதாக உள்ளது. அதைப்‌ பற்றி நல்லது எதுவுமே கூறப்படவில்லை. 
அங்கு செல்லுபவர்கள்‌, வாழ்ந்திருந்தவர்களில்‌ பொல்லாங்கான ஒவ்வொரு 
நபருடனும்‌, பிசாசுடனும்‌ அவனது தூகர்களுடனும்‌ இணைவு கொண்டி 
ருப்பார்கள்‌ (மத்‌. 25:41)! அவர்கள்‌ தேவனுடனோ, நீதிமான்களுடனோ 
ஒருக்காலும்‌ இருக்க மாட்டார்கள்‌. அவர்கள்‌ என்றென்றைக்கும்‌ இருளில்‌ 
வாழ்வார்கள்‌. ஒளியாக உள்ள தேவன்‌ அங்கிருக்க மாட்டார்‌. சூரியனும்‌, 
வானமண்டலங்களும்‌, நட்சத்திரங்களும்‌ அண்டத்தின்‌ வெளிச்சம்‌ 
ஒவ்வொன்றும்‌ அங்கிராது. தேவனும்‌ இந்த வெளிச்சங்களும்‌ இல்லையேல்‌, 
இருள்‌ மாத்திரமே இருக்கிறது. 
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குண்டனையில்‌ [பல்வேறு] அளவுகள்‌ 
இருக்குமா? 


தேவனுடைய கண்டனை கடுமையானதாக இருக்கும்‌ என்பதால்‌ நாம்‌, 
“தண்டனையில்‌ [பல்வேறு] அளவுகள்‌ இருக்குமா?” என்று கேட்கலாம்‌. 
“நல்ல வாழ்வை” வாழ்ந்து ஆனால்‌ சுவிசேஷத்தைப்‌ புறக்கணித்த ஒரு 
நபரைத்‌ தேவன்‌, யாரையேனும்‌ கொலை செய்து ஒழுக்கமற்ற வாழ்வு 
வாழ்ந்த ஒரு நபரைப்‌ போன்றே தண்டிப்பாரா? நீதியுள்ள ஒரு தேவன்‌ 
இகைச்‌ செய்வாரா? மனிதப்‌ பகுத்தறிவானது, “இல்லை!” என்று அலறலாம்‌ 
ஆனால்‌ தேவன்‌ எவ்வாறு செயல்படுவார்‌ என்பதை அது நிரூபிப்பதில்லை. 

சில வேதவசனங்கள்‌, தண்டனையில்‌ பல்வேறு அளவுகள்‌ இருக்கும்‌ 
என்று சுட்டிக்காண்பிக்கின்றன. மிருகத்தை வணங்கியவர்கள்‌, “தேவனு 
டைய கோபாக்கினையாகிய பாத்திரத்திலே கலப்பில்லாமல்‌ வார்க்கப்‌ 
பட்ட அவருடைய உக்ரெமாயெ மதுவைக்‌ குடி (ப்பார்கள்‌) (வெளி. 14:10) 
என்ற கூற்று, தேவனுடைய கோபத்தின்‌ முழு உக்கிரத்தை எல்லாரும்‌ 
குடிக்கமாட்டார்கள்‌ என்று சுட்டிக்காண்பிக்கிறது. இவ்வசனத்தில்‌, 
மிருகத்தை வணங்கியவர்கள்‌ மாத்திரம்‌ தேவனுடைய உக்கிரமாகிய 
மதுவைக்‌ குடிப்பார்கள்‌ என்று கூறப்படுகிறது. 

யூதர்களின்‌ மாய்மாலமான மதத்‌ தலைவர்களைப்‌ பற்றி இயேசு, 
“விதவைகளின்‌ வீடுகளைப்‌ பட்சித்து, பார்வைக்கு நீண்ட ஜெபம்‌ 
பண்ணுகிற வேதபாரகரைக்குறித்து எச்சரிக்கையாயிருங்கள்‌: அவர்கள்‌ 
அதிக ஆக்கினையை அடைவார்கள்‌” (மாற்‌. 12:40; மத்‌. 23:14; லூக்‌. 
20:47ஐயும்‌ காணவும்‌) என்று சொன்னார்‌. “அதிக ஆக்கினை” என்பது 
மிகவும்‌ மோசமான தண்டனையை அர்த்தப்படுத்துவதில்லை என்றால்‌, 
பின்பு அது வேறு எதை அர்த்தப்படுத்துறெது? 

லூக்கா 12ன்‌ உவமையில்‌, சக ஊழியர்களை அடித்து, மதுபானம்‌ 
பண்ணிக்‌ கொண்டிருந்த ஒரு வேலைக்காரனைக்‌ கண்ட எஜமானைப்‌ பற்றி 
இயேசு கூறினார்‌. இந்த அடிமை அவிசுவாசிகளுடன்‌ பங்கடைவான்‌ என்று 
குறிப்பிட்ட பின்பு, அவர்‌ பின்வருமாறு தொடர்ந்து கூறினார்‌: 








தன்‌ எஜமானுடைய சித்தத்தை அறிந்தும்‌ ஆயத்தமாயிராமலும்‌, 
அவனுடைய சித்தத்தின்படி செய்யாமலும்‌ இருந்த ஊழியக்காரன்‌ 
அநேக அடிகள்‌ அடிக்கப்படுவான்‌. அறியாதவனாயிருந்து, அடிகளுக்கு 
ஏதுவானவைகளைச்‌ செய்தவனோ, சில அடிகள்‌ அடிக்கப்படுவான்‌. 
எவனிடத்தில்‌ அதிகங்‌ கொடுக்கப்படுறெதோ அவனிடத்தில்‌ அதிகங்‌ 
கேட்கப்படும்‌, மனுஷர்‌ எவனிடத்தில்‌ அதிகமாய்‌ ஒப்புவிக்கிறார்‌ 
களோ அவனிடத்தில்‌ அதிகமாய்க்‌ கேட்பார்கள்‌ (வ. 47, 48). 


இந்த வசனப்பகுதியில்‌ இயேசு, தண்டனையின்‌ [பல்வேறு] அளவுகளைப்‌ 
பற்றிப்‌ போதித்தார்‌. இந்தப்‌ போதனை நரகத்தில்‌ நித்திய கண்டனைக்கு 
நடைமுறைப்‌ படுத்தப்பட வேண்டுமா? அப்படி என்றால்‌, தண்டனையில்‌ 
[பல்வேறு] அளவுகள்‌ இருக்கும்‌. 
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நரகத்திற்குச்‌ செல்பவர்கள்‌ யார்‌? 

யாரெல்லாம்‌ தண்டிக்கப்படுவார்கள்‌ என்று நமக்குக்‌ கூறப்பட்டது. 
அவர்கள்‌ கடினத்தன்மையும்‌ மனந்திரும்பாமையும்‌ உள்ள இருதயங்‌ 
கொண்டு, “சண்டைக்காரராயிருந்து, சத்தியத்திற்குக்‌ கீழ்ப்படியாமல்‌, 
அறநியாயத்திற்குக்‌ கீழ்ப்படிந்திருக்றெவர்கள்‌” என்று பவுல்‌ விவரித்தார்‌ 
(ரோமர்‌ 2:5, 8, 9). மேலும்‌ அவர்களில்‌, “தேவனை அறியாதவர்களும்‌, 
நம்முடைய கர்த்தராகிய இயேசு கிறிஸ்துவின்‌ சுவிசேஷத்திற்கு கீழ்ப்படி 
யாதவர்களும்‌” (2 தெச. 1:8) உள்ளடங்குவார்கள்‌ என்றும்‌ அவர்‌ எழுதினார்‌. 
பரலோகத்திற்குச்‌ செல்லாத மக்களின்‌ பட்டியலை பவுல்‌ கொடுத்தார்‌, இது 
அவர்கள்‌ நரகத்திற்குச்‌ செல்லுவார்கள்‌ என்று அர்த்தப்படுகிறது (1 கொரி. 
6:9; கலா. 5:21; எபே. 5:5ஐக்‌ காணவும்‌). அவர்கள்‌ வாழ்ந்த வாழ்வின்‌ 
காரணமாக, நரகம்‌ என்பதே அவர்கள்‌ நித்தியமாக வாசம்பண்ணும்‌ 
இடமாயிருக்கும்‌. 

புதிய ஏற்பாடு பயத்தைப்‌ பற்றிப்‌ பேசுவதில்‌ வியப்பு எதுவும்‌ இல்லை. 
பவுல்‌, “ஆகையால்‌ கர்த்தருக்குப்‌ பயப்படத்தக்கதென்று அறிந்து, மனுஷ 
ருக்குப்‌ புத்தி சொல்லுகிறோம்‌” என்று எழுதினார்‌ (2 கொரி. 5:11). இதே 
கருத்து ஓட்டத்தில்‌ பேதுரு, “அன்றியும்‌ பட்சபாதமில்லாமல்‌ அவனவனு 
டைய கிரியையின்படி நியாயத்தீர்க்கிறவரை நீங்கள்‌ பிதாவாகத்‌ தொழுது 
கொண்டுவருகிறபடியால்‌, இங்கே பரதேசிகளாய்ச்‌ சஞ்சரிக்குமளவும்‌ 
பயத்துடனே நடந்து கொள்ளுங்கள்‌” என்று எழுதினார்‌ (1 பேது. 1:17). 
இயேசு, “ஆத்துமாவைக்‌ கொல்ல வல்லவர்களாயிராமல்‌, சரீரத்தை 
மாத்திரம்‌ கொல்லுகிறவர்களுக்கு நீங்கள்‌ பயப்பட வேண்டாம்‌, ஆத்துமா 
வையும்‌ சரீரத்தையும்‌ நரகத்திலே அழிக்க வல்லவருக்கே பயப்படுங்கள்‌” 
என்று கூறினார்‌ (மத்‌. 10:28). பவுல்‌, “ஆதலால்‌, எனக்குப்‌ பிரியமானவர்‌ 
களே, நீங்கள்‌ எப்பொழுதும்‌ கீழ்ப்படிகிறபடியே, நான்‌ உங்களுக்குச்‌ 
சமீபமாயிருக்கும்‌ பொழுது மாத்திரமல்ல, நான்‌ தூரமாயிருக்கறெ 
இப்பொழுதும்‌, அதிக பயத்தோடும்‌ நடுக்கத்தோடும்‌ உங்கள்‌ இரட்சிப்பு 
நிறைவேறப்‌ பிரயாசப்படுங்கள்‌” என்றும்‌ எழுதினார்‌ (பிலி. 2:12). 

“பூரண” அன்பு பயத்தைப்‌ புறம்பே தள்ளும்‌” (1 யோவா. 4:18), மற்றும்‌ 
பூரண அன்பு நம்மைக்‌ கீழ்ப்படிதல்‌ உள்ளவர்களாகக்‌ காத்துக்கொள்ளும்‌ 
(யோவா. 14:15, 21; 1 யோவா. 5:3). நாம்‌ தேவனிடத்தில்‌ அன்பும்‌ பயமும்‌ 
கொண்ட ஒரு எண்ணப்போக்கை வளர்த்துக்கொள்ள வேண்டும்‌. தேவன்‌ 
மீதான நமது அன்பு நம்மை அவருக்கு ஊழியம்‌ செய்வதற்காக அவருக்கு 
அண்மையில்‌ இழுத்துக்‌ கொள்வதாக இருக்க வேண்டும்‌, மற்றும்‌ தேவன்‌ 
மீது நாம்‌ கொண்டுள்ள பயமானது நாம்‌ அவரது சித்தத்தின்படி செய்யப்‌ 
போதுமான அளவுக்கு மதிக்கும்படி நம்மைத்‌ தாண்ட வேண்டும்‌ (1 பேது. 
1:17). 


முடிவுரை 
இங்கு உரைக்கப்பட்ட யாவையும்‌, நாம்‌ நரகத்திற்குச்‌ செல்ல 
விரும்பாதிருக்கும்படி நம்மை இணங்க வைக்கப்‌ போதுமானவைகளாய்‌ 
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இருக்க வேண்டும்‌. நரகம்‌ என்பது நமக்காக அல்ல, ஆனால்‌ பிசாசுக்கும்‌ 
அவனது தூதர்களுக்கும்‌ வடிவமைக்கப்பட்டதாக உள்ளது. உலகத்தின்‌ 
வரலாறு நெடுகிலும்‌ பிசாசானவன்‌ ஏற்படுத்திய தொந்தரவுகளின்‌ 
காரணமாக, அவன்‌ தேவனால்‌ வடிவமைக்கப்பட்ட உக்கிரமான நரகத்தில்‌ 





என்றென்றைக்கும்‌ இருக்கப்‌ பாத்திரனாய்‌ உள்ளான்‌. இருப்பினும்‌, நாம்‌ 
இதைச்‌ சொல்வோம்‌ என்றால்‌, தேவனுக்குக்‌ கீழ்ப்படியாமல்‌ பிசாசைப்‌ 
பின்பற்றுகின்றவர்கள்‌ தங்கள்‌ பாவங்களுக்கு இலேசான கடிந்து 
கொள்ளுதலைப்‌ பார்க்கிலும்‌ அதிகமானவற்றிற்குப்‌ பாத்திரராய்‌ 
இருக்கின்றனர்‌ என்பதை நாம்‌ உணர்ந்தறிய வேண்டும்‌. 

பரலோகக்கைச்‌ சென்றடைகல்‌ என்பதும்‌, நரகத்தின்‌ தண்டனையில்‌ 
இருந்து தப்பித்தல்‌ என்பதும்‌ நமது மாபெரும்‌ இலக்காக இருக்க வேண்டும்‌. 
பரலோகத்தில்‌ மிகவும்‌ தாழ்ந்த இடம்‌ என்று ஒன்றிருக்குமானால்‌, 
நித்தியத்திற்கும்‌ இருக்கும்படிக்கு அந்த இடமே, நரகத்தில்‌ மிகச்‌ சிறந்த 
இடம்‌ என்று ஒன்று இருந்தால்‌, அந்த மிகச்‌ சிறந்த இடத்தைக்காட்டிலும்‌ 
அதிக விருப்பத்துடன்‌ தேர்ந்துகொள்ளப்பட வேண்டும்‌. நாம்‌ எவ்வாறு 
வாழவேண்டும்‌ என்று தேவன்‌ விரும்புகின்றாரோ, அவ்வாறு வாழ்வதன்‌ 
மூலமும்‌ மற்றவர்கள்‌ பரலோகம்‌ செல்ல ஆயத்தம்‌ செய்து கொள்ள நாம்‌ 
அவர்களுக்கு உதவுவதன்‌ மூலமும்‌ நாம்‌ நரகத்தின்‌ பயங்கரங்களைத்‌ 
குவிர்க்க முடியும்‌. 


குறிப்புகள்‌ 

'Gehenna என்பது, “பள்ளத்தாக்கு” என்று அர்த்தப்படுகிற 26 என்ற வார்த்தை 
யையும்‌, அந்தப்‌ பள்ளத்தாக்கின்‌ றா என்ற உரிமையாளரைக்‌ குறிக்கும்‌ 
வார்த்தையையும்‌ இணைத்துப்‌ பெறப்பட்ட ஒரு எபிரெயச்‌ சொல்லின்‌ கிரேக்க 
ஒலியாக்கமாக உள்ளது. “மத்‌. 5:22, 29, 30; 10:28; 18:9; 23:15, 33; மாற்‌. 9:43, 45, 47; 
லூக்‌. 12:5; யாக்‌. 3:6 ஆகிய வசனங்களைக்‌ காணவும்‌. “2 இரா. 23:10; 2 நாளா. 28:3; 
33:6; எரே. 7:31, 32; 19:6 ஆகிய வசனங்களைக்‌ காணவும்‌. “மாற்‌. 9:49; லூக்‌. 
3:17 ஆயெ வசனங்களைக்‌ காணவும்‌. “பூரண” என்று மொழிபெயர்க்கப்பட்ட, 18/105 
என்ற கிரேக்க வார்த்தை, “பக்குவம்‌” என்று அர்த்தப்படுறெது. 
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13 


நீதீமான்களுக்கு வெகுமத்‌ 


நம்முடைய கர்த்தராகிய இயேசுகறிஸ்துவின்‌ பிதாவாகிய தேவனுக்கு 
ஸ்தோத்திரம்‌ உண்டாவதாக. அவர்‌ இயேசுகிறிஸ்து மரித்தோரிலிருந்த 
எழுந்ததினாலே, அழியாததும்‌ மாசற்றதும்‌ வாடாததுமாயெ சுதந்தரத்திற்‌ 
கேதுவாக, ஜீவனுள்ள நம்பிக்கை உண்டாகும்படி, தமது மிகுந்த இரக்கத்‌ 
தின்படியே நம்மை மறுபடியும்‌ ஜேறிப்பித்தார்‌” (1 பேது. 1:3, 4). 


“பரலோகத்தில்‌ உங்கள்‌ பலன்‌ மிகுதியாயிருக்கும்‌” (மக்‌. 5:12; லூக்‌. 
6:23) என்பது இயேசு ஏற்படுத்திய உணர்வெழுச்சி மிகுந்த ஒரு வாக்குத்‌ 
குத்தமாக உள்ளது. கிறிஸ்தவர்களாகிய நாம்‌, இந்த வாழ்வைவிட மகிமை 
யில்‌ மிகவும்‌ அதிகமான, கிறிஸ்தவர்களாய்‌ இருப்பதைத்‌ தகுதிப்படுத்து 
கிறதான ஒரு வாழ்வு பரலோகத்தில்‌ உண்டு என்ற நம்பிக்கையைக்‌ (எபே. 
4:4) கொண்டுள்ளோம்‌. வேறு எந்த மக்களும்‌ பரலோகத்தைப்‌ பற்றி 
இவ்வளவு அதிகமான பாடல்களைக்‌ கொண்டிருப்பதோ அல்லது எதிர்கால 
இல்லம்‌ பற்றி இவ்வளவு அடிக்கடி பாடுவதோ இல்லை. பரலோகத்தைப்‌ 
பற்றிய நமது எதிர்பார்ப்பானது, வருத்தம்‌ பெருந்துக்கம்‌ ஆயெவற்றிற்கு 
மற்றவர்களைத்‌ துரத்தும்‌ பல சோதனைகள்‌ மற்றும்‌ பாரங்களினூடே 
சந்தோஷமாயிருக்கச்‌ செய்து சுமந்து செல்லுகிறது (1 தெச. 4:13). 

“கிறிஸ்தவ வாழ்வு என்பதற்கு மரணத்திற்குப்‌ பின்பு ஒருவேளை பலன்‌ 
கிடைக்காது என்றிருப்பினும்‌ அது, மனிதன்‌ இங்கிருக்கையில்‌ வாழக்கூடிய 
மிகச்சிறந்த வாழ்வாகவே இன்னமும்‌ உள்ளது” என்று யாரோ ஒருவர்‌ 
முடிவு செய்துள்ளார்‌. இதற்குக்‌ கருத்தொருமைப்படும்‌ வகையில்‌ பவுல்‌ 
“தேவபக்தியானது இந்த ஜீவனுக்கும்‌ இதற்குப்‌ பின்வரும்‌ ஜீவனுக்கும்‌ 
வாக்குத்தத்தமுள்ளதாகையால்‌ எல்லாவற்றிலும்‌ பிரயோஜனமுள்ளது”” 
என்று எழுதினார்‌ (1 தீமோ. 4:8). இயேசுவும்‌ இதையே போதித்தார்‌: 
“நானோ, அவைகளுக்கு ஜீவன்‌ உண்டாயிருக்கவும்‌, அது பரிபூரணப்படவும்‌ 








வந்தேன்‌” (யோவா. 10:10). பரிபூரண வாழ்வு என்பது பிரச்சனைகள்‌ 
இல்லாததாக இருப்பதில்லை. பவுல்‌, “அன்றியும்‌ கிறிஸ்து இயேசுவுக்குள்‌ 
தேவபக்தியாய்‌ நடக்க மனதாயிருக்கிற யாவரும்‌ துன்பப்படுவார்கள்‌” 
என்று எழுதினார்‌ (2 தீமோ. 3:12). பவுல்‌ சகித்திருந்த உபத்திரவங்கள்‌ 
அவரை, “இம்மைக்காக மாத்திரம்‌ நாம்‌ கிறிஸ்துவின்மேல்‌ நம்பிக்கை 
யுள்ளவர்களாயிருந்தால்‌, எல்லா மனுஷரைப்‌ பார்க்கிலும்‌ பரிதபிக்கப்படத்‌ 
குக்கவார்களாயிருப்போம்‌” (1 கொரி. 15:19) என்று எழுதும்படி வழிநடத்தின. 
அவர்‌ கிறிஸ்துவுக்காகப்‌ பட்ட உபத்திரவம்‌ பற்றி, “நான்‌ எபேசுவிலே துஷ்ட 
மிருகங்களுடனே போராடினேனென்று மனுஷர்‌ வழக்கமாய்ச்‌ சொல்லு 
கிறேன்‌. அப்படிப்‌ போராடினதினாலே எனக்குப்‌ பிரயோஜனமென்ன? 
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மரித்தோர்‌ உயிர்த்தெழாவிட்டால்‌, புசிப்போம்‌, குடிப்போம்‌, நாளைக்குச்‌ 
சாவோம்‌ என்று சொல்லலாமே?” என்று எழுதினார்‌ (1 கொரி. 15:32; ஏசா. 
22:13ஐக்‌ காணவும்‌). 

இந்த வாழ்வைக்‌ காட்டிலும்‌ அதிகமானவற்றைக்‌ கண்ணோக்கு 
வதற்குப்‌ புதிய ஏற்பாடு நமக்கு மிகவும்‌ அதிகமான விஷயங்களைத்‌ 
குருகிறது. வேத வசனங்களில்‌, பரலோகம்‌ என்பது இரட்சிக்கப்பட்டவர்‌ 
களின்‌ நித்திய இல்லிடம்‌ என்ற கருத்தமைவில்‌ வேத வசனங்களில்‌ குறிப்‌ 
பிடப்படாதிருப்பினும்‌ அல்லது விவரமாக விளக்கப்படாதிருப்பினும்‌, 
பரலோகத்தின்‌ ஆசீர்வாதங்கள்‌ பலமுறை மறைமுகமாய்க்‌ 
குறிப்பிட ப்படுகின்றன. 

பரலோகத்தில்‌ நமக்கு ஒரு இல்லம்‌ உண்டு என்ற கிறிஸ்தவ நம்பிக்கை 
தான்‌ நமக்கு மகிழ்ச்சியைக்‌ கொண்டு வருகிறது (ரோமர்‌ 12:12). இது பழைய 
ஏற்பாட்டின்‌ கீழ்‌ வாழ்ந்தவர்களுக்குத்‌ தரப்பட்டதைப்‌ பார்க்கிலும்‌ 
மேன்மையான வாக்குத்தத்தமாக உள்ளது (எபி. 8:6; 10:34). அவர்களுடன்‌ 
தேவன்‌ ஏற்படுத்தியிருந்த உடன்படிக்கையை அவர்கள்‌ கைக்கொண்டால்‌, 
அவர்களுக்கு கானான்‌ தேசமும்‌, நீண்ட ஆயுளும்‌, வளமையும்‌ கிடைக்கும்‌ 
என்று வாக்குத்தத்தம்‌ செய்யப்பட்டது (உபா. 4:13; 5:33). நமக்கு இந்த 
பூமியில்‌ ஒரு இடமானது அதன்‌ தொடக்க நிலைக்கு மறுகட்டுமானம்‌ 
செய்யப்பட்டு தரப்படும்‌ என்று மட்டுமே வாக்குத்தத்தம்‌ செய்யப்‌ 
பட்டிருந்தால்‌, அது தேவன்‌ இஸ்ரவேலர்களுக்குக்‌ கொடுத்த நாடு பற்றிய 
வாக்குத்தத்தத்கைக்‌ காட்டிலும்‌ மேன்மையானதாக இராது (உபா. 28:1-14). 
இருப்பினும்‌, நமது நம்பிக்கை என்பது, பூமியில்‌ வளமையும்‌ நீண்ட 
ஆயுளும்‌ உள்ள ஒரு நிலப்‌ பகுதி என்பதற்குப்‌ பதிலாக, பரலோகத்தில்‌ 
என்றென்றைக்கும்‌ இருக்கும்‌ ஒரு இடம்‌ என்பதாக உள்ளது (1 பேது. 1:3, 
4). 





பரலோகம்‌ எதைப்போல்‌ உள்ளது? 

வேதாகமத்தில்‌ விவரிக்கப்பட்டுள்ளபடி, பரலோகத்தைப்‌ பற்றி நாம்‌ 
புரிந்துகொள்வதற்கு, நாம்‌ முன்பு ஒரு பாடத்தில்‌ படித்தபடி, “பரலோகம்‌” 
[“வானம்‌”] என்பது மூன்று மாறுபட்ட வட்டாரங்களை குறிப்பிடப்‌ பயன்‌ 
படுத்தப்பட்டுள்ளது என்பதை நாம்‌ உணர்ந்தறிய வேண்டும்‌ (2 கொரி. 
12:2-4): (1) மேகங்கள்‌ உள்ள (உபா. 11:11), மற்றும்‌ பறவைகள்‌ பறக்கிற 
இடமான ஆகாயம்‌ (சங்‌. 79:2), (2) நட்சத்திரங்களும்‌ வானவியல்‌ 
கிரகங்களும்‌ நிரப்பப்பட்டுள்ள அண்டம்‌ (ஆதி. 1:14-18; உபா. 1:10), மற்றும்‌ 
(3) பூமியிலிருந்து மீட்கப்பட்டவர்கள்‌ என்றென்றும்‌ வாழப்போகின்ற 
இடமான தேவனுடைய வாசஸ்தலம்‌ (1 பேது. 1:3, 4). இந்தக்‌ கடைசிக்‌ 
குறிப்பைப்‌ பற்றியே இப்பாடத்தில்‌ கவனம்‌ செலுத்தப்படுகிறது. 

“பரலோக ராஜ்யம்‌” என்ற சொல்விளக்கமானது பின்வரும்‌ மூன்று 
கருத்துக்களைக்‌ குறிப்பிடப்‌ பயன்படுத்த ப்படுறெது: (1) தேவனுடைய 
நித்ய ராஜ்யம்‌ (மத்‌. 18:43), (2) இரட்சிக்கப்பட்டவர்களுக்கு ஆயத்தம்‌ 
பண்ணப்பட்டுள்ள ராஜ்யம்‌ (மத்‌. 25:84), மற்றும்‌ (3) கிறிஸ்து, சமீபத்தில்‌ 





226 


இருந்ததென்று பிரசங்கித்ததம்‌ மற்றவர்கள்‌ பிரசங்கிக்கும்படி அவர்‌ அனுப்பி 
யதுமான கிறிஸ்துவின்‌ ராஜ்யம்‌. இந்த ராஜ்யமானது, பின்வரும்‌ 
சொற்றொடர்களால்‌ குறிப்பிடப்பட்ட து: “பரலோக ராஜ்யம்‌” (மத்‌. 4:17); 
“தேவனுடைய ராஜ்யம்‌” (மாற்‌. 1:15), “என்‌ ராஜ்யம்‌” (லூக்‌. 22:30), மற்றும்‌ 
“தமது அன்பின்‌ குமாரனுடைய ராஜ்யம்‌” (கொலோ. 1:13). இந்தச்‌ 
சொற்றொடர்களினாடே இவற்றை ஒருங்கிணைப்பதற்கு ஒரு 
ஒன்றிணைக்கும்‌ நூலானது இழையோடுகிறது, ஏனெனில்‌ இவைகள்‌ 
ஓவ்வொன்றுமே பரலோகத்தின்‌ ஆளுகையைக்‌ குறிப்பிடுகின்றன. 
சமீபமாயிற்று (மத்‌. 4:17) என்று கிறிஸ்து பிரசங்கித்ததான, கிறிஸ்துவின்‌ 
விசேஷித்த ஆளுகையானது, அவர்‌ பரத்துக்கேறிய பின்பு தொடங்கிற்று 
(எபே. 1:19-23), இது அவர்‌ மறுபடியும்‌ வரும்போது முடிவடையும்‌ 
(1 கொரி. 15:24). இரட்சிக்கப்பட்டவர்கள்‌ பிரவேசிக்கும்‌ ராஜ்யமானது 
அவர்களின்‌ நித்திய வெகுமதியாக இருக்கும்‌ என்பதை இப்பாடம்‌ 
வலியுறுத்தும்‌ (மத்‌. 25:34). ஓவ்வொரு வசனப்பகுதியிலும்‌ இந்தச்‌ 
சொற்றொடரின்‌ பயன்பாடு எது என்பதைச்‌ சந்தர்ப்பப்‌ பொருள்‌ 
மாத்திரமே தீர்மானிக்க முடியும்‌. 

பரலோகம்‌ என்பது தொட்டு உணரக்கூடிய, உலகம்‌ சார்ந்த 
பரிமாணமாக இருப்பதில்லை என்பதால்‌, இதை விவரிப்பதற்குப்‌ 
பயன்படுத்தப்படும்‌ உலகம்‌ சார்ந்த சொற்றொடர்கள்‌ ஆவிக்குரிய 
வட்டாரத்தின்‌ உண்மை நிலையைப்‌ பற்றிச்‌ சிறிய குறிப்பை மாத்திரமே 
கரமுடியும்‌ என்பதை நாம்‌ உணர்ந்தறிய வேண்டும்‌. இந்த வட்டாரத்தைப்‌ 
பற்றிப்‌ பவுல்‌, “மேலும்‌ காணப்படுகிறவைகளையல்ல, காணப்‌ 
படாதவைகளை நோக்கியிருக்கிற நமக்கு, ... ஏனெனில்‌, காணப்‌ 
படுகிறவைகள்‌ அநித்தியமானவைகள்‌, காணப்படாதவைகளோ நித்திய 
மானவைகள்‌” என்று எழுதினார்‌ (2 கொரி. 4:17, 18). தேவன்‌ பூமிக்குரிய 
சொற்றொடர்களில்‌ பரலோகத்தை விவரித்தா லும்‌ அது உலகம்‌ சார்ந்ததாக 
உள்ளது என்று நினைக்கப்படக்கூடாது. 

இந்த பூமியானது ஆவிக்குரிய குடியிருப்பாகப்‌ புதுப்பிக்கப்படவோ 
அல்லது மாற்றப்படவோ மாட்டாது. அப்படி நடக்குமென்றால்‌, சிங்கா 
சனத்தில்‌ அமர்ந்து கொண்டு, “இதோ, நான்‌ சகலத்தையும்‌ புதிதாக்கு 
கிறேன்‌” (வெளி. 21:5) என்று கூறுபவரைப்‌ பற்றி நாம்‌ மும்முரமாகச்‌ சிந்திக்க 
இயலாது. அல்லது, “பின்பு, நான்‌ புதிய வானத்தையும்‌ புதிய பூமியையும்‌ 
கண்டேன்‌, முந்தின வானமும்‌ முந்தின பூமியும்‌ ஒழிந்துபோயின ...” என்ற 
கூற்றை (வெளி. 21:1) நாம்‌ நேரடிப்‌ பொருளில்‌ எடுத்துக்கொள்ள இயலாது. 

இரட்சிக்கப்பட்ட வர்களின்‌ நகரமான புதிய எருசலேமானது, பூமியில்‌ 
விலை உயர்ந்ததாக அறியப்பட்டுள்ள பொருட்களினால்‌ ஏற்படுத்தப்பட்ட 
தென்று விவரிக்கப்படுகிறது (வெளி. 21:11-21). இப்படிப்பட்ட ஒரு 
விவரிப்பானது அச்சமுள்ளதாக, ஏறக்குறைய மனித கற்பனைக்கு 
அப்பாற்பட்டதாக உள்ளது. இதுதான்‌ அழிந்துபோகின்ற நாம்‌ 
பெறும்படிக்குத்‌ தேவன்‌ விரும்புகின்ற சித்தரிப்பாக உள்ளது. நாம்‌ அவரது 
ராஜ்யத்தில்‌ மசமைப்படும்போது (1 தெச. 2:12; எபி. 2:10), அதன்‌ 
கெம்பீரத்தையும்‌ மகிமையையும்‌ பற்றிக்கொள்ளும்போது (ரோமர்‌ 8:18), 
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அந்த மகிமைக்குப்‌ பங்குள்ளவார்கள்‌ ஆகும்போது (1 பேது. 5:1) நாம்‌ 
யாவரும்‌ பிரமித்து நிற்போம்‌. அவர்‌ “தம்முடைய பரிசுத்தவான்களில்‌ 
மகிமைப்படத்தக்கவராக” இருப்பார்‌ (2 தெச. 1:9). இது கடந்துபோகும்‌ 
வட்டாரம்‌ அல்ல, ஆனால்‌ பரலோகத்தின்‌ குடிமக்கள்‌ என்ற வகையில்‌ 
நமக்கு, “மிகவும்‌ அதிகமான நித்திய கனமகுமையை உண்டாக்குகிறது” 
(2 கொரி. 4:17) என்ற மனப்பதிவைக்‌ கொண்டிருப்போம்‌. பூமியோடு 
ஒப்பிடுகையில்‌ இது, “அதிக மேன்மையும்‌ நிலையுள்ளதுமான சுதந்திரம்‌” 
(எபி. 10:34) என்பதாகவும்‌, “மேன்மையான பரமகதேசம்‌” (எபி. 11:16) 





என்பதாகவும்‌ உள்ளது. 

பரலோகமானது எப்போதும்‌ இருக்கும்‌ மற்றும்‌ அது எப்போதும்‌ ஒரே 
மாதிரியாகவே இருக்கும்‌ என்பது அதைப்‌ பற்றிய நற்செய்தியாக உள்ளது. 
அது மாறுகிற இந்த பூமிபோல்‌ இராது. நமது நம்பிக்கையானது, 
“அழியாததும்‌ மாசற்றதும்‌ வாடாததுமாயெ சுதந்தரத்திற்கேதுவாக, ... 
பரலோகத்தில்‌ வைக்கப்பட்டிருக்கிறது” (1 பேது. 1:4, 5). பரலோகம்‌ 
என்பது, “அங்கே பூச்சியாவது துருவாவது கெடுக்கிறதும்‌ இல்லை, அங்கே 
திருடர்‌ கன்னமிட்டுத்‌ இிருடுகிறதும்‌ இல்லை” (மத்‌. 6:20; லூக்‌. 12:33) என்ற 
வகையிலான இடமாக உள்ளது. பரலோகத்திற்குள்‌ பிரவேசிக்கின்ற 
ஒவ்வொருவரும்‌ “தேவனால்‌ கட்டப்பட்ட கை வேலையல்லாத நித்திய வீடு 
பரலோகத்திலே நமக்கு உண்டென்று” (2 கொரி. 5:1) கூறப்படும்‌ 
வகையிலான புதிய சரீரம்‌ ஒன்றைப்‌ பெறுவார்கள்‌. 

தேவன்‌, இயேசு, பரிசுத்த ஆவியானவர்‌ (வெளி. 21:3), மற்றும்‌ வாழ்ந்‌ 
இருந்தவர்களில்‌ இரட்சிக்கப்பட்ட அற்புதமான மக்கள்‌ ஆகிய அனைவரு 
டனும்‌ நித்தியத்திற்கும்‌ நமது இணைவு இருக்கும்‌ என்பது பரலோகத்தின்‌ 
மிகவும்‌ விசேஷித்த அம்சமாக உள்ளது. நாம்‌ பரலோகத்தில்‌ கொண்டிருக்கப்‌ 
போகின்ற நித்திய ஐக்கியத்துடன்‌, பூமியில்‌ உள்ள எந்த ஒரு ஐக்கியமும்‌ 
ஒப்பிடப்பட முடியாது. 

பரலோகத்தில்‌ உள்ள மகிமையை நாம்‌ ஒரு கணம்‌ கண்ணோக்க 
முடிந்து, நாம்‌ அனுபவிக்கவிருக்கின்ற ஐக்கியத்தைக்‌ காணக்கூடும்‌ என்றால்‌, 
நாம்‌ அங்கு செல்வதைப்‌ பற்றி உணர்வெழுச்சி அடைந்தவர்களாக, அதைப்‌ 
பற்றிக்‌ கனவு காணவும்‌, அதை நோக்கி ஊழியம்‌ செய்யவும்‌, அதற்காகத்‌ 
திட்டமிடவும்‌ நாம்‌ விழித்திருக்கும்‌ ஒவ்வொரு கணத்தையும்‌ செலவிடு 
வோம்‌. பவுல்‌, “ஆதலால்‌ இக்காலத்துப்‌ பாடுகள்‌ இனி நம்மிடத்தில்‌ வெளிப்‌ 
படும்‌ மகிமைக்கு ஒப்பிடத்தக்கவைகள்‌ அல்லவென்று எண்ணுகிறேன்‌” 
என்று எழுதினார்‌ (ரோமர்‌ 8:18). 


பரலோகத்தில்‌ என்ன இருக்கும்‌? 
நாம்‌ பரலோகத்தைப்‌ பற்றிப்‌ புரிந்துகொள்ள உதவுவதற்கு 
அடையாளங்கள்‌ பயன்படுத்தப்பட்டுள்ளன. சூரியன்‌, சந்திரன்‌, அல்லது 
விளக்கு போன்று, இங்கு பூமியில்‌ நமக்குத்‌ தேவைப்படுகிற பொருட்கள்‌ 
பரலோகத்தில்‌ இராது; அங்கு இரவு வேளையும்‌ இராது, ஏனெனில்‌ 
ஆட்டுக்குட்டியானவர்‌ அங்கு வெளிச்சமாக இருப்பார்‌ (வெளி. 21:23, 25; 
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22:5). தேவனிடம்‌ சென்று சேர நமக்கு வழி தயாராக இருக்கும்‌ என்பது, 
ஒரு ஆலயம்‌ தேவைப்படாது, ஏனெனில்‌ தேவனும்‌ ஆட்டுக்குட்டி 
யானவருமே அங்கு ஆலயமாக இருப்பார்கள்‌ என்று அர்த்தப்படுத்தும்‌ 
(வெளி. 21:22). 

நமக்கு சரீரப்பிரகாரமான உணவு தேவைப்படாது, ஏனெனில்‌ ஜீவ 
நதியின்‌ கண்ணீராலும்‌ ஜீவ விருட்சத்தின்‌ கனியினாலும்‌ ஜீவனானது 
நிலைநிறுத்தப்படும்‌ (வெளி. 22:1, 2). நாம்‌ இனியும்‌ தேவனிடத்திலிருந்து 
தூரமாய்‌ இருக்க மாட்டோம்‌, ஏனெனில்‌ “அவர்களிடத்திலே அவர்‌ 
வாசமாயிருப்பார்‌, அவர்களும்‌ அவருடைய ஜனங்களாயிருப்பார்கள்‌, 
தேவன்‌ தாமே அவர்களோடே கூட இருந்து அவர்களுடைய தேவனா 
யிருப்பார்‌” (வெளி. 21:3). தேவனும்‌ ஆட்டுக்குட்டியானவரும்‌ இருக்கிற 
சிங்காசனம்‌ அதிலிருக்கும்‌, அதனால்‌ இனி ஒரு சாபமுமிராது (வெளி. 22:3). 
நமது புதிய வாசஸ்தலத்தில்‌ நீதி மாத்திரம்‌ வாசமாயிருக்கும்‌ (2 பேது. 3:13). 





நாம்‌ எப்படி இருப்போம்‌? 

நமது உலகப்பிரகாரமான உடல்கள்‌, ஆவிக்குரிய உடல்களாக மாற்றப்‌ 
படும்‌ (1 கொரி. 15:44, 51-54). நாம்‌ பிரவேசிக்கவிருக்கும்‌ ஆவிக்குரிய 
பரிமாணத்திற்கு உலகப்பிரகாரமான உடல்கள்‌ தகுதியற்றவைகளாக 
இருக்கும்‌, ஏனெனில்‌ “மாம்சமும்‌ இரத்தமும்‌ தேவனுடைய ராஜ்யத்கைச்‌ 
சுதந்தரிக்க மாட்டாது” (1 கொரி. 15:50). தேவன்‌ ஆவியாயிருப்பதால்‌ 
(யோவா. 4:24) அவருக்கும்‌, தூதர்களும்‌ ஆவிகளாக இருப்பதால்‌ (எபி. 1:14) 
அவர்களுக்கும்‌, தேவனுடைய ஆவிக்குரிய வட்டாரம்‌ இயல்பானதாக 
உள்ளது. அந்தப்‌ பரிமாணத்தில்‌ உள்ள உடல்‌ எதுபோல்‌ இருக்கும்‌ என்பதை 
நாம்‌ இப்போது புரிந்துகொள்ள இயலாது, ஆனால்‌ “அவர்‌ வெளிப்படும்‌ 
போது அவர்‌ இருக்றெவண்ணமாகவே நாம்‌ அவரைக்‌ தரிசிப்பதினால்‌, 
அவருக்கு ஒப்பாயிருப்போமென்று அறிந்திருக்கிறோம்‌” (1 யோவா. 3:2) 
என்ற உறுதிப்பாட்டை நாம்‌ பெற்றிருக்கின்றோம்‌. நாம்‌ தேவனைக்‌ 
காண்பதற்கு, அவரது பரிமாணத்திற்குள்‌ நாம்‌ பிரவேசிக்க வேண்டும்‌, 
ஏனெனில்‌ உலக ரீதியான ஜீவிகள்‌ தேவனைக்‌ காண இயலாது (1 தீமோ. 
6:16). இயேசு, “எல்லாவற்றையும்‌ தமக்குக்‌ கழ்ப்படுத்திக்கொள்ளத்தக்க 
தம்முடைய வல்லமையான செயலின்படியே, நம்முடைய அற்பமான 
சாரீரத்தைத்‌ தம்முடைய மகிமையான சரீரத்திற்கு ஒப்பாக மறுரூபப்‌ 
படுத்துவார்‌” (பிலி. 3:21). இது நடைபெறும்போது, நாம்‌ “அவருடைய 
சமூகத்தை” தரிசிப்போம்‌ (வெளி. 22:4), அது நம்மில்‌ எவரும்‌ நமது 
உலகப்பிரகாரமான இந்த சரீரத்தில்‌ இருக்கும்போது கண்டு பின்பு 
உயிருடன்‌ இருக்க முடியாத முகமாக உள்ளது (யாத்‌. 33:20). 

நாம்‌ மாற்றப்பட்டிருக்கும்போது, பரலோக ஜீவிகளின்‌ மகிமையை 
நாம்‌ பெற்றிருப்போம்‌. நாம்‌ கிறிஸ்துவுடன்‌ “மகிமைப்படுவோம்‌” (ரோமர்‌ 
8:17), மகிமை, கனம்‌ மற்றும்‌ சமாதானம்‌ ஆயெவற்றினுள்‌ பிரவேசிப்போம்‌ 
(ரோமர்‌ 2:7, 10). நமது புதிய நிலையில்‌ நாம்‌, “பிதாவின்‌ ராஜ்யத்திலே 
சூரியனைப்‌ போலப்‌ பிரகாசிப்‌(போம்‌)” (மத்‌. 13:43). “மேலும்‌ மண்ணான 


229 


வனுடைய சாயலை நாம்‌ அணிந்திருக்கிறதுபோல, வானவருடைய 
சாயலையும்‌ அணிந்துகொள்வோம்‌” (1 கொரி. 15:49). 

நாம்‌ “நித்திய ஜீவன்‌” கொண்ட நித்திய ஜீவிகளாக, இனியும்‌ மரிக்க 
இயலாதவர்களாக இருப்போம்‌ லூக்‌. 20:36; வெளி. 21:4). “நித்திய ஜீவன்‌” 
என்பது ஜீவனின்‌ தரத்தையும்‌, ஜீவனின்‌ கால அளவையும்‌ இப்போதைய 
உடைமையையும்‌' அல்லது இயேசுவை விசுவாசித்து அவரைச்‌ 
சேவிப்பதினால்‌ நாம்‌ பெற்றுக்கொள்ளும்‌ ஜீவனையும்‌ குறிப்பிடக்கூடும்‌.” 

நீதியற்றவர்களாயிருந்து மரித்தவர்கள்‌ தொடர்ந்து ஜீவிப்பார்கள்‌. 
இருப்பினும்‌, அவர்கள்‌ நித்தியுத்திற்கும்‌ இருத்தல்‌ என்பது “நித்திய ஜீவன்‌” 
என்பதாகக்‌ கருதப்படக்‌ கூடாது; மாறாக, அது “நித்திய மரணம்‌” என்று 
அமைக்கப்பட வேண்டும்‌, இது அக்கினிக்கடலில்‌ பங்கடைகின்ற 
இரண்டாம்‌ மரணமாக உள்ளது (வெளி. 20:14). 


நாம்‌ என்ன செய்து கொண்டிருப்போம்‌? 

பரலோகத்தில்‌ நாம்‌ என்ன செய்து கொண்டிருப்போம்‌ என்பது பற்றி, 
தேவன்‌ நமக்கு ஒரு முழுமையான விவரிப்பைக்‌ கொடுத்திருக்கவில்லை, 
இது ஒரு நல்ல காரணத்திற்கானதாக இருக்கலாம்‌. நாம்‌ உலகத்திற்குரிய 
உடல்ரீதியானவர்களாய்‌ இருப்பதால்‌, ஆவிக்குரிய ஜீவிகள்‌ தாங்கள்‌ என்ன 
செய்கின்றனர்‌ என்பதை நாம்‌ ஆழ்ந்து சிந்தியாது இருப்பது மிகவும்‌ 
உணர்வெழுச்சியுள்ளதாய்‌ இருக்க வேண்டும்‌. நான்‌ ஒரு சிறுவனாக 
இருக்கையில்‌, வயது வந்தவர்களின்‌ நடவடிக்கைகள்‌ சலிப்பூட்டுபவைகளா 
யிருந்தன என்று நாம்‌ நினைத்தபடியால்‌, நான்‌ ஒருக்காலும்‌ வயது வந்தவ 
னாக வளரமாட்டேன்‌ என்று நம்பிக்கொண்டிருந்தேன்‌. நமது மகிழ்ச்சி 
என்பது வழக்கமாக உலகம்‌ சார்ந்த பொருட்களின்‌/விஷயங்களின்‌ அடிப்‌ 
படையில்‌ அமைந்திருப்பதால்‌, நாம்‌ பரலோகத்தின்‌ ஆவிக்குரிய செயல்‌ 
பாடுகள்‌ பற்றி உணர்வெழுச்சியடை வதில்‌ சிரமம்‌ கொண்டிருக்கலாம்‌. 

பரலோகத்தில்‌ நாம்‌ சந்தோஷத்தை மாத்திரம்‌ அறிந்திருப்போம்‌, 
ஏனெனில்‌ தேவன்‌ “அவர்களுடைய கண்ணீர்‌ யாவையும்‌ தேவன்‌ 
துடைப்பார்‌, இனி மரணமுமில்லை, துக்கமுமில்லை, அலறுதலுமில்லை, 
வருத்தமுமில்லை, முந்தினவைகள்‌ ஒழிந்துபோயின”” (வெளி. 21:4). 
இவ்வாழ்க்கையில்‌ நாம்‌ வருத்தப்படக்‌ காரணமாயிருந்த அல்லது நமக்கு 
சாபமாயிருந்த, உலகம்‌ சார்ந்த அம்சங்கள்‌ யாவையும்‌ இனியும்‌ இருப்ப 
தில்லை (வெளி. 22:3). இரட்சிக்கப்பட்டவர்கள்‌ நமது எஜமானரின்‌ 
சந்தோஷக்திற்குள்‌ பிரவேசிப்பார்கள்‌ (மத்‌. 25:21, 23). நாம்‌ இந்த வாழ்வின்‌ 
கடின உழைப்பில்‌ இருந்து இளைப்பாறுகல்‌ பெறுவோம்‌ (வெளி. 14:13; எபி. 
4:8-11). 

நித்தியம்‌ முழுமைக்கும்‌ நாம்‌ அகமகிழ்வுடன்‌ இருப்போம்‌, 
ஏனென்றால்‌ நாம்‌ பிதாவுடனும்‌ (வெளி. 21:3), இயேசுவுடனும்‌ (யோவா. 
12:26), தாதர்களுடனும்‌ (லூக்‌. 9:26), மற்றும்‌ இரட்சிக்கப்பட்ட 
யாவருடனும்‌ (மத்‌. 13:43) இருப்போம்‌. நாம்‌ மகிழ்வுடன்‌ இயேசுவை 
சேவித்து (வெளி. 22:3) அவருடன்‌ என்றென்றைக்கும்‌ அரசாளுவோம்‌ 
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(2 தீமோ. 2:12; வெளி. 22:5). அவர்‌ பரிசுத்தவான்களில்‌ மகிமைப்படுவார்‌ 
(2 தெச. 1:10), இது இரட்சிக்கப்பட்ட வர்களால்‌, இயேசு மிக உயர்வாகக்‌ 
கனப்பட்டும்‌ பயபக்தி செலுத்தப்பட்டும்‌ இருப்பார்‌ என்று அர்த்தப்பட 
வேண்டும்‌ (பிலி. 2:10, 11). பரலோகம்‌ என்பது அன்பு, ஐக்கியம்‌ மற்றும்‌ 
அகமகிழ்வு என்பவற்றின்‌ ஆச்சரியம்‌ நிறைந்த இடமாக இருக்கும்‌. 


யாரெல்லாம்‌ பரலோகம்‌ செல்லுவார்கள்‌? 

இயேசு, “பரலோகத்திலிருக்கிற என்‌ பிதாவின்‌ சித்தத்தின்படி 
செய்றெவனே பரலோக ராஜ்யத்தில்‌ பிரவேசிப்பானேயல்லாமல்‌, என்னை 
நோக்கி: கர்த்தாவே! கர்த்தாவே!” என்று சொல்லுகிறவன்‌ அதில்‌ பிரவேசிப்‌ 
பதில்லை” என்று கூறினார்‌ (மத்‌. 7:21). “அவரி தமக்குக்‌ கீழ்ப்படிகிற 
யாவரும்‌ நித்திய இரட்சிப்பை அடைவதற்குக்‌ காரணராக” ஆனார்‌ (எபி. 
5:9). “சோர்ந்துபோகாமல்‌ நற்கிரியைகளைச்‌ செய்து, மகிமையையும்‌ 
கனத்தையும்‌ அழியாமையையும்‌ தேடுறெவர்களும்‌” (ரோமர்‌ 2:7), “எவன்‌ 
நன்மை செய்கிறானோ அவனும்‌” (ரோமர்‌ 2:10) நித்திய ஜீவனைப்‌ 
பெறுவார்கள்‌. 

பரலோகத்தின்‌ மகிமைகள்‌ தகுதியின்‌ அடிப்படையில்‌ அல்ல, ஆனால்‌ 
கிருபையின்‌ அடிப்படையில்‌ தரப்படுகின்றன (2 தெச. 2:16). நாம்‌ நமது 
நற்செயல்களினால்‌ பரலோகத்தை ஈட்டிக்‌ கொண்டதாகப்‌ பெருமை பேசிக்‌ 
கொள்ள முடியாது (எபே. 2:8, 9; தீத்து 3:5). நாம்‌, “நாங்கள்‌ அப்பிரயோ 
ஜனமான ஊழியக்காரர்‌, செய்ய வேண்டிய கடமையை மாத்திரம்‌ 
செய்தோம்‌” லூக்‌. 17:10) என்று மட்டுமே கூறமுடியும்‌. 

பரலோகம்‌ நமக்கு ஒரு சுதந்தரமாகக்‌ கொடுக்கப்படும்‌.” சுதந்தரம்‌ 
என்பது ஈட்டப்படுவதில்லை; அது ஒரு கொடையாக உள்ளது. தேவனு 
டைய சுகந்தரர்களாக இருப்பவர்கள்‌ அவரது பிள்ளைகளாக இருக்கின்ற 
னர்‌ (ரோமர்‌ 8:16, 17; கலா. 3:6, 7, 29). நாம்‌ ஐலத்தினாலும்‌ ஆவியினாலும்‌ 
மறுபடி பிறப்பதன்‌ மூலம்‌ (யோவா. 3:5), நாம்‌ தேவனால்‌ பிறந்தவர்களாய்‌ 
இருக்கின்றோம்‌ (யோவா. 1:12, 13). இவ்வாறு நாம்‌ விசுவாசம்‌ மற்றும்‌ 
ஞானஸ்நானம்‌ ஆகியவற்றின்‌ மூலமாக, தேவனுடைய பிள்ளைகளாகவும்‌ 
பரலோகத்திற்குச்‌ சுதந்தரர்களாகவும்‌ ஆகின்றோம்‌ (கலா. 3:26, 27). 

தேவனுக்கு எதிராகக்‌ கலகம்‌ செய்து ஒழுக்கமற்ற வாழ்க்கை 
வாழ்பவர்கள்‌ பரலோகத்தினுள்‌ பிரவேசிக்க மாட்டார்கள்‌ (1 கொரி. 6:9, 
10; கலா. 5:19-21). அவர்கள்‌ இயேசுவின்‌ இரத்தத்தினால்‌ சுத்திகரிக்கப்படாத 
படியால்‌, அவர்கள்‌ அசுத்தராய்‌ இருப்பார்கள்‌, அவர்களால்‌ பரலோகத்தில்‌ 
பிரவேசிக்க முடியாது (வெளி. 21:27; 2 பேது. 3:13). இயேசுவின்‌ இரத்தத்‌ 
தினால்‌ சுத்திகரிக்கப்பட்டவர்கள்தான்‌ பரலோகத்திற்குள்‌ பிரவேசிப்பார்‌ 
கள்‌ (எபே. 5:25-27: கொலோ. 1:19-22). 
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எல்லாருக்கும்‌ ஒரே விதமான பலன்‌ 
அளிக்கப்படுமா? 

தேவன்‌ பல்வேறு அளவுகளில்‌ பலன்‌ அளிப்பார்‌ என்று சிலர்‌ முடிவு 
செய்துள்ளனர்‌. சிலர்‌, மூன்று விதமான கிரீடங்கள்‌ குறிப்பிடப்பட்டுள்ளன 
என்ற உண்மையின்‌ அடிப்படையில்‌, இந்த முடிவை மேற்கொள்ளுகின்ற 
னர்‌: “நீதியின்‌” கிரீடம்‌ (2 தீமோ. 4:8), “மகிமையுள்ள” கிரீடம்‌ (1 பேது. 
5:4) மற்றும்‌ “ஜீவ” கிரீடம்‌ (வெளி. 2:10; யாக்‌. 1:12). இவைகள்‌ பலன்களின்‌ 
[பல்வேறு] அளவுகளாயிராமல்‌, நீதிமான்கள்‌ யாவருக்கும்‌ தரப்படும்‌ 
ஆசீர்வாதங்களின்‌ விவரிப்புகளாக இருக்கலாம்‌. 

எல்லாரும்‌ ஒரே விதமான பலன்களைப்‌ பெறுவார்கள்‌ என்பதற்கு ஒரு 
நல்ல விஷயத்தை மேற்கோள்‌ காண்பிக்க முடியும்‌. ஒருமணி நேரம்‌ முதல்‌ 
நாள்‌ முழுவதும்‌ வரை என்ற பல்வேறு கால அளவுகள்‌ வேலை செய்திருந்த 
யாவருக்கும்‌ ஒரே விதமான பலன்‌ [கூலி] கொடுக்கப்பட்டது பற்றிய 
உவமையில்‌, அவர்கள்‌ யாவரும்‌ ஒரே அளவான கூலியைப்‌ பெற்றுக்‌ 
கொண்டதாக இயேசு உரைத்தார்‌ (மத்‌. 20:2-15). மேலும்‌ அவர்‌, எல்லா 
வற்றையும்‌ விட்டுவிட்ட வர்கள்‌ நித்திய ஜீவனைப்‌ பெறுவார்கள்‌ என்றும்‌ 
போதித்தார்‌ (லூக்‌. 18:29, 30), ஆனால்‌ அவர்‌, மாபெரும்‌ பலன்கள்‌ பற்றி 
ஏதொன்றும்‌ கூறவில்லை. சிலருக்கு மற்றவர்களைக்‌ காட்டிலும்‌ அதிகம்‌ 
பலன்‌ அளிப்பதில்‌ தேவன்‌ நீதியாகவே இருப்பார்‌; ஆயினும்‌, எவரொரு 
வரும்‌ பரலோகத்திற்குப்‌ பாத்திரராக இருக்கமாட்டார்கள்‌. உவமையில்‌ 
சுட்டிக்காண்பித்தது போல்‌ (மத்‌. 20:2-15), நாம்‌ யாவருக்கும்‌ தேவன்‌ ஒரே 
விதமான பலனைக்‌ கொடுக்கின்றார்‌ என்றால்‌, அவர்‌ அப்போதும்‌ தமது 
கிருபையை எல்லாருக்கும்‌ காண்பிப்பவராகவே இருப்பார்‌. 


நாம்‌ ஒருவரை ஒருவார்‌அடையாளம்‌ 
காண்போமா? 

நாம்‌ அன்புகூர்ந்த சிலர்‌ பரலோகத்தைப்‌ பெற்றுக்கொள்ளாதிருக்கப்‌ 
போவதால்‌, பரலோகத்தில்‌ நாம்‌ ஒருவரை ஒருவர்‌ அடையாளம்‌ கண்டு 
கொண்டால்‌, அங்கு நாம்‌ துக்கம்‌ அடைவோம்‌ என்று சிலர்‌ வாதிட்டுள்ள 
னர்‌. இது ஒரு பிரச்சனையாக இருக்க முடியும்‌; இருப்பினும்‌, நம்மில்‌ 
பரலோகத்திற்குச்‌ செல்லுகின்ற யாவரும்‌ தேவனைப்‌ போன்றே 
அவருடைய நீதியைப்‌ புரிந்துகொண்டிருப்போம்‌. இந்தக்‌ காரணத்தினால்‌, 
அவர்‌ என்ன தீர்ப்புக்‌ கொடுத்தாலும்‌ அதில்‌ நாம்‌ மகிழ்வுடன்‌ இருப்போம்‌. 

மற்றவர்கள்‌, நமது ஆவிக்குரிய உடல்களானவை நமது உலகப்பிரகார 
மான உடல்கள்‌ போல்‌ காணப்படாது என்பதால்‌, நாம்‌ ஒருவர்‌ மற்றவரை 
அடையாளம்‌ காணமாட்டோம்‌ என்று முடிவு செய்துள்ளனர்‌. ஐசுவரிய 
வானும்‌ லாசருவும்‌ தங்கள்‌ உடல்களில்‌ இருந்து பிரிந்து சென்ற பின்பு, லாசரு 
ஆபிரகாமின்‌ மடியில்‌ இருந்ததை ஐசுவரியவான்‌ அடையாளம்‌ 
கண்டுகொண்டான்‌. பவுல்‌, கிறிஸ்துவின்‌ வருகையின்‌ நாளில்‌ தெசலோனிக்‌ 
கேயில்‌ இருந்த சகோதரர்கள்‌ தமது சந்தோஷம்‌ மற்றும்‌ மகிமை 
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ஆகியவற்றிற்குக்‌ காரணமாக இருப்பார்கள்‌ என்று கூறினார்‌ (1 தெச. 2:19, 
20). அவர்களை அவர்‌ அடையாளம்‌ கண்டுகொள்ளவும்‌, இரட்சிக்கப்‌ 
பட்டவர்கள்‌ மத்தியில்‌ அவர்கள்‌ இருக்கின்றனர்‌ என்று அறிந்து கொள்ளவும்‌ 
அவரால்‌ முடியாதிருந்தால்‌, அவர்கள்‌ எப்படி அவரது சந்தோஷத்திற்குக்‌ 
காரணமாக இருக்க முடியும்‌? பரலோகத்தில்‌ நீதிமான்கள்‌, பூமியில்‌ தாங்கள்‌ 
கொண்டிருந்த நண்பர்களில்‌ இரட்சிக்கப்பட்டவர்களுடனும்‌ மற்றும்‌ 
பூமியிலிருந்து இரட்சிக்கப்பட்ட யாவருடனும்‌ நித்தியத்திற்கும்‌ 
ஐக்கியத்தை மகிழ்வுடன்‌ அனுபவித்துக்‌ கொண்டிருப்பார்கள்‌. 


முடிவுரை 

பரலோகம்‌ என்பது மிகவும்‌ வளமையான நமது கனவுகளைக்‌ 
காட்டிலும்‌ அதிகம்‌ ஆச்சரியம்‌ நிறைந்த இடமாக உள்ளது. இயேசு 
இருக்கின்ற அந்த ஆவிக்குரிய வட்டாரத்திற்குள்‌ பிரவேசித்தல்‌ என்பது 
நமது மாபெரும்‌ இலட்சியமாக இருக்க வேண்டும்‌. ஆச்சரியமான ஐக்கியம்‌ 
உள்ள பரலோகத்தில்‌ நாம்‌, நித்தியம்‌ முழுமைக்கும்‌ ஆவிக்குரிய வகையில்‌ 
ஒரு புதிய இருத்தலை மகிழ்வுடன்‌ அனுபவிப்போம்‌. அங்கு இனியும்‌ 
வேதனை, வருத்தம்‌, அல்லது அலறுதல்‌ இருக்காது. எல்லாமுமே 
சந்தோஷம்‌, மகிழ்ச்சி மற்றும்‌ சமாதானம்‌ ஆகியவையாக மாத்திரம்‌ 
இருக்கும்‌. 





குறிப்புகள்‌ 

'யோவா. 3:36; 5:24; 6:47, 54; 1 யோவா. 5:11, 13 ஆதிய வசனங்களைக்‌ 
காணவும்‌. மத்‌. 19:29; மாற்‌. 10:30; லூக்‌. 18:30; யோவா. 10:28; ரோமர்‌ 2:7; 6:22; 
1 தீமோ. 6:12. “யோவா. 14:3; 17:24; 2 கொரி. 5:6-8; பிலி. 1:23; கொலோ. 3:4; 
1 தெச. 4:17 ஆகிய வசனங்களைக்‌ காணவும்‌. “அப்‌. 20:32; 26:18; எபே. 1:11, 14, 18; 
5:5; கொலோ. 1:12; 3:24; எபி. 9:15; 1 பேது. 1:4 ஆதிய வசனங்களைக்‌ காணவும்‌. 








வெளிப்படுத்தின விசேஷத்தில்‌ 144,000 போர்‌ 


144,000 போர்‌ மாத்திரமே இயேசுவுடன்‌ அரசானாம்படி பரலோகம்‌ 
செல்லுவார்கள்‌ மற்றும்‌ மீட்கப்பட்ட எஞ்சியுள்ள யாவரும்‌ பூமியின்‌ 
பரடீசில்‌ வாழ்ந்து கொண்டிருப்பார்கள்‌ என்பது உண்மையா? வெளிப்‌ 
படுத்தின விசேஷம்‌ புத்தகத்தின்‌ உயர்வான அடையாளத்துவ மொழி 
நடையைச்‌ சிலர்‌ நேர்ப்பொருளில்‌ எடுத்தாள்வதால்‌, அவர்கள்‌ “144,000” 
என்பது பரலோகம்‌ செல்லவிருக்கின்ற நபர்களின்‌ நேர்ப்பொருளான 
எண்ணிக்கையாக இருப்பதாக நம்புகின்றனர்‌. இருப்பினும்‌ இந்த நேர்ப்‌ 
பொருளான முடிவானது பின்வரும்‌ பிரச்சனைகளை முன்வைக்கிறது: 

(1) 144,000 பேர்கள்‌ யாவரும்‌ தனித்தனியே பட்டியலிடப்பட்ட 
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இஸ்ரவேல்‌ கோத்திரங்களில்‌ இருந்து வந்தவர்களாக இருந்தனர்‌, இவர்களில்‌ 
காண்‌ கோத்திரத்தார்‌ மாத்திரம்‌ பட்டியலிடப்படவில்லை (வெளி. 7:4-8). 
அது புறஜாதியார்‌ எவரும்‌ பரலோகம்‌ செல்லமாட்டார்கள்‌ என்று அர்த்தப்‌ 
படுத்தவதாயிருக்கும்‌. 

(2) ஓருவராலும்‌ எண்ணி முடியாத மக்கள்‌ திரள்‌ ஒன்று 
சிங்காசனத்தின்‌ முன்பு நிற்பதாக விவரிக்கப்பட்டுள்ளது (வெளி. 7:9). இந்த 
சிங்காசனம்‌ பரலோகத்தில்‌ உள்ளது,' இது, இந்த மக்கள்‌ திரளும்‌ 
பரலோகத்தில்‌ இருக்கும்‌ 144,000 பேர்‌ மாத்திரம்‌ அல்ல, என்று 
அர்த்தப்படுகிறது. 

(3) ஓரே ஒரு நம்பிக்கை (எபே. 4:4), வாக்குத்தத்தம்‌ பண்ணப்பட்ட 
பரலோகம்‌ (கொலோ. 1:5; 1 பேது. 1:3, 4) என்ற ஒரே சுதந்தரம்‌ மாத்திரமே 
உள்ளது. சிலருடைய நம்பிக்கையின்படியான பூமியும்‌, மற்றவர்களுடைய 
நம்பிக்கையின்படியான பரலோகமும்‌, ஓரே நம்பிக்கையாக இராமல்‌, 
இரண்டு நம்பிக்கைகளாக இருக்கும்‌. 

(4) பரலோகமே கிறிஸ்தவர்களின்‌ குடியிருப்பாக உள்ளது (பிலி. 3:20). 
நாம்‌ பரலோகத்திற்குப்‌ புறம்பே இருக்கும்‌ வரையிலும்‌, அந்நியரும்‌ 
பரதேசிகளுமாய்‌ இருக்கின்றோம்‌ (1 பேது. 2:11). நாம்‌ நமது குடியிருப்பு 
உரிமையைக்‌ கொண்டுள்ள இடத்தில்‌ இருக்கும்போது மாத்திரமே நமது 
இல்லத்தில்‌ இருப்பவர்களாகின்றோம்‌. ஆகையால்‌ பூமியல்ல, பரலோகமே 
எல்லா கிறிஸ்தவர்களுக்கும்‌ நித்திய இல்லமாக இருக்க வேண்டும்‌. 

(5) இயேசு இருக்கும்‌ இடத்தில்‌ நாமும்‌ இருக்கும்படிக்கு, நமக்கு ஒரு 
இடத்தை ஆயத்தம்பண்ணுவகற்காக இயேசு சென்றிருக்கின்றார்‌ (யோவா. 
14:3). அவர்‌ பரலோகம்‌ சென்றார்‌ (1 பேது. 3:22), எனவே பரலோகமே 
நாம்‌ செல்லும்‌ இடமாகவும்‌ இருக்க வேண்டும்‌. 

(6) காணக்கூடிய வட்டாரத்தில்‌ உள்ள இந்த பூமியானது அநித்திய 
மானது, இது நித்தியமானது அல்ல (2 கொரி. 4:18); ஆகையால்‌, இது 
அழிந்துபோகும்‌ (மத்‌. 24:35). எரிக்கப்படவிருக்கும்‌ இந்த பூமியானது 
(2 பேது. 3:10) நமது நித்திய இல்லமாயிருக்க முடியாது. 

(7) நமது நித்திய வீடு பரலோகத்தில்‌ உள்ளது (2 கொரி. 5:1). 

144,000 போர்‌ என்பது இயேசுவின்‌ சபையினுடைய அடையாளமாக 





இருக்கலாம்‌, ஏனெனில்‌ அவர்களைப்‌ பற்றிக்‌ கூறப்பட்ட ஒவ்வொரு 
விஷயமும்‌ சபையைப்‌ பற்றியும்‌ கூறப்பட்டுள்ளது. உண்மையில்‌ சபை 
யானது இகைக்காட்டிலும்‌ மேன்மையாக விவரிக்கப்பட இயலாது. 


144,000 போர்‌ விவரிப்பு சபை 

வெளி. 7:3 தேவனுடைய ஊழியக்காரர்கள்‌ 1 பேது. 2:16 

வெளி. 7:4 முத்திரையிடப்பட்டவர்கள்‌ 2 கொரி. 1:22; 
எபே. 1:13; 4:30 

வெளி. 7:4 தேவனுடைய இஸ்ரவேலர்கள்‌ கலா. 6:16 

வெளி. 14:1 சீயோன்‌ மலையின்மேல்‌ எபி. 12:22, 23 
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வெளி. 14:1 பிதாவின்‌ நாமந்‌ தரித்தவார்கள்‌ எபே. 3:15; வெளி. 3:12 


வெளி. 14:1 இயேசுவின்‌ நாமந்‌ தரித்தவார்கள்‌ யாக்‌. 2:7; அப்‌. 11:26 
வெளி. 14:3 கிரயங்‌ கொள்ளப்பட்டவர்கள்‌ அப்‌. 20:28 
வெளி. 14:4 தீட்டுப்படாதவர்கள்‌ எபே. 5:27 
வெளி. 14:4 கன்னிகைகள்‌ 2 கொரி. 11:2 
வெளி. 14:4 ஆட்டுக்குட்டியானவரைப்‌ யோவா. 10:27; 
பின்செல்பவர்கள்‌ 1 பேது. 2:21 
வெளி, 14:4 முதற்‌ பலன்கள்‌ எபி. 12:23; யாக்‌. 1:18 
வெளி, 14:5 தங்கள்‌ வாயில்‌ கபடம்‌ 
இல்லாதவர்கள்‌ 


“ஒருவனும்‌ எண்ணக்கூடாததுமான திரளான கூட்டமாகிய னங்கள்‌” 
(வெளி. 7:9-17) என்பது எல்லாக்‌ காலங்களிலும்‌ மீட்கப்பட்டு ஏற்கனவே 
இந்த ஜீவனிலிருந்து பிரிந்து சென்றவர்களைக்‌ குறிப்பிஙவெதாக இருக்கலாம்‌. 
இந்தத்‌ திரள்‌ கூட்டமாகிய ஜனங்கள்‌, புதிய எருசலேமிற்குள்‌ பிரவேசிக்‌ 
கின்றவர்களை விவரித்த அதே வகையில்‌ விவரிக்கப்படுகின்றனர்‌: 
(1) அவர்கள்‌ சகல இனங்களில்‌ இருந்தும்‌ வந்தவர்களாய்‌ உள்ளனர்‌ (7:9; 
21:24); (2) அவர்கள்‌ வெள்ளை அங்கிகளைத்‌ தரித்துள்ளனர்‌ (7:9; 19:14); 
(3) அவர்கள்‌ ஆட்டுக்குட்டியானவருடன்‌ உள்ளனர்‌ (7:9; 21:22; 22:1); 
(4) அவர்கள்‌ சிங்காசனம்‌ இருக்கும்‌ இடத்தில்‌ உள்ளனர்‌ (7:9; 22:3); 
(5) அவர்கள்‌ இரட்சிக்கப்பட்டவர்களாய்‌ உள்ளனர்‌ (7:10; 21:27); 
(6) அவர்கள்‌ தங்கள்‌ அங்கிகளைத்‌ தோய்த்திருந்தனர்‌ (7:14; 19:8; 22:14); 
(7) அவர்கள்‌ அவரைச்‌ சேவிக்கின்றனர்‌ (7:15; 21:3); (8) அவர்கள்‌ தேவனு 
டைய ஆலயத்தில்‌ இருப்பார்கள்‌, தேவன்‌ தாமே இந்த ஆலயமாக 
இருப்பார்‌ (7:15; 21:22); (9) தேவன்‌ அவர்களோடே வாசம்பண்ணுவார்‌ 
(7:15; 21:3); (10) அவர்கள்‌ பசியடைய மாட்டார்கள்‌ (7:16; 22:2); 
(11) அவர்கள்‌ தாகமடைய மாட்டார்கள்‌ (7:16; 21:6; 22:1); 
(12) அவர்களுக்கு சூரியன்‌ தேவைப்படாது (2:16; 21:23; 22:5); (13) அவர்கள்‌ 
ஜீவகண்ணீரைக்‌ கொண்டிருப்பார்கள்‌ (7:12; 21:6); மற்றும்‌ (14) தேவன்‌ 
அவர்களுடைய கண்ணீர்கள்‌ யாவையும்‌ துடைப்பார்‌ (7:17; 21:4). 

நேர்ப்‌ பொருளில்‌ 144,000 பேர்‌ அல்ல, ஆனால்‌, இயேசுவுக்குக்‌ 
கீழ்ப்படிகன்ற யாவருமே நித்தியம்‌ முழுவதற்கும்‌ பரலோகத்தின்‌ 
மகிமைகளினுடைய ஓரே நம்பிக்கையைக்‌ கொண்டிருக்கின்றோம்‌. சபை 
என்ற இரட்சிக்கப்பட்ட யாவரும்‌ (எபே. 5:25-27), மற்றும்‌ பூமியில்‌ 
இரட்சிக்கப்பட்ட யாவரும்‌ நமது ஒரே ஒரு நம்பிக்கையான பரலோகத்தில்‌ 
நித்திய ஜீவனை வெகுமதியாகப்‌ பெறுவோம்‌. 


குறிப்பு 
!பெளி. 1:4; 3:21; 4:2-10; 5:1, 6-13; 6:16; 7:9-17; 8:3; 12:5; 14:3; 16:17; 19:4, 5. 
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14 


தவனுடைய நீக்‌ 


புறஜாதியாருக்கு: “சத்தியத்தை அறியாயத்தினாலே அடக்கி வைக்கிற 
மனுஷருடைய எல்லா வித அவபக்திக்கும்‌ அறியாயத்துக்கும்‌ விரோதமாய்‌, 
தேவகோபம்‌ வானத்திலிருந்து வெளிப்படுத்த ப்பட்டிருக்றெது. தேவனைச்‌ 
குறித்து அறியப்படுவது அவர்களுக்குள்ளே வெளிப்பட்டிருக்றெது, 
தேவனே அதை அவர்களுக்கு வெளிப்படுத்தியிருக்கறொர்‌. எப்படி 
யென்றால்‌, காணப்படாதவைகளாமெ அவருடைய நித்திய வல்லமை 
தேவத்துவம்‌ என்பவைகள்‌, உண்டாக்கப்பட்டிருக்தெவைகளினாலே, 
உலகமுண்டானது முதற்கொண்டு, தெளிவாய்க்‌ காணப்படும்‌, ஆதலால்‌ 
அவர்கள்‌ போக்குச்சொல்ல இடமில்லை. அவர்கள்‌ தேவனை அறிந்தும்‌, 
அவரைத்‌ தேவனென்று மகிமைப்படுத்தாமலும்‌, ஸ்தோத்திரியாமலு 
மிருந்து, தங்கள்‌ சிந்தனைகளினாலே வீணரானார்கள்‌, உணர்வில்லாத 
அவர்களுடைய இருதயம்‌ இருளடைந்து. ... இப்படிப்பட்டவைகளைச்‌ 
செய்றெவர்கள்‌ மரணத்திற்குப்‌ பாத்திரராயிருக்றொர்களென்று தேவன்‌ 
தீர்மானித்த நீதியான தீர்ப்பை அவர்கள்‌ அறிந்திருந்தும்‌, அவைகளைத்‌ 
தாங்களே செய்கிறது. மல்லாமல்‌, அவைகளைச்‌ செய்கிற மற்றவா்களிடத்தில்‌ 
பிரியப்படுநெவார்களுமாயிருக்றொர்கள்‌” (ரோமர்‌ 1:18-32). 





“அன்றியும்‌ நியாயப்பிரமாணயில்லாத புறஜாதிகள்‌ சுபாவமாய்‌ 
நியாய்ப்பிரமாணத்தின்படி செய்கிறபோது, நியாயப்பிரமாணமில்லாத 
அவர்கள்‌ தங்களுக்குத்‌ தாங்களே நியாயப்பிரமாணமாயிருக்கறோர்கள்‌. 
அவர்களுடைய மனச்சாட்சியும்‌ கூடச்‌ சாட்சியிடுறெதினாலும்‌, 
குற்றமுண்டு குற்றமில்லையென்று அவர்களுடைய சிந்தனைகள்‌ ஒன்றை 
யொன்று தீர்க்றெதினாலும்‌, நியாயப்பிரமாணத்திற்கேற்ற கிரியை தங்கள்‌ 
இருதயங்களில்‌ எழுசியிருக்றெதென்று காண்பிக்றொர்கள்‌” (ரோமர்‌ 2:14 
15). 


யூதர்களுக்கு: “ஆகையால்‌, மற்றவர்களைக்‌ குற்றவானியாகத்‌ 
துர்க்றெவனே, நீ யாரானாலும்‌ சரி, போக்குச்சொல்ல உனக்கு இடமில்லை, 
நீ குற்றமாகக்‌ தர்க்றெவைகள்‌ எவைகளோ; அவைகளை நீயே செய்கிற 
படியால்‌, நீ மற்றவர்களைச்‌ குறித்துச்‌ சொல்லுகிற தூர்ப்பினாலே உன்னைத்‌ 
தானே குற்றவாளியாகத்‌ தீர்க்றொய்‌. இப்படிப்பட்டவைகளைச்‌ 





செய்றெவர்களுக்குத்‌ தேவனுடைய நியாயத்தீர்ப்பு சத்தியத்தின்படியே 
இருக்றெதென்று அறிந்திருக்கிறோம்‌. இப்படிப்பட்டவைகளைச்‌ செய்கிற 
வார்களைச்‌ குற்றவாளிகளென்று தூ்க்தும்‌, அவைகளையே செய்கநெவனே, 
நீ தேவனுடைய நியாயதச்சீர்ப்புக்குத்‌ தப்பிக்கொள்ளலாமென்று 
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நினைக்கிறாயோ?” (ரோமர்‌ 2:1-3). 


எல்லாருக்கும்‌: “முன்பு யூதரிலும்‌ பின்பு கிரேக்கரிலும்‌ பொல்லாங்கு 
செய்றெ எந்த மனுஷ அத்துமாவுக்கும்‌ உபத்திரவமும்‌ வியாகுலமும்‌ 
உண்டாகும்‌. முன்பு யூதரிலும்‌ பின்பு கிரேக்கரிலும்‌ எவன்‌ நன்மை 
செய்கிறானோ அவனுக்கு மகிமையும்‌ கனமும்‌ சமாதானமும்‌ உண்டாகும்‌” 
(ரோமர்‌ 2:9, 10). 


“எல்லாரும்‌ பாவஞ்‌ செய்து, தேவேமதகிமையற்றவா்களாகி, இலவசமாய்‌ 
அவருடைய கிருபையினாலே கிறிஸ்து இயேசுவிலுள்ள மீட்பைக்‌ கொண்டு 
நீதிமான்களாக்கப்படுகிறார்கள்‌, தேவன்‌ பொறுமையாயிருந்த 





முற்காலத்தில்‌ நடத்த பாவங்களைக்‌ தாம்‌ பொறுத்துக்‌ கொண்டதைக்‌ 
குறித்துத்‌ தம்முடைய நீதியைக்‌ காண்பிக்கும்‌ பொருட்டாகவும்‌, தாம்‌ 
நீதியள்ளவரும்‌, இயேசுவினி_ க்கில்‌ விசவாசமாயிருக்றெவனை 
நீதிமானாக்குகிறவரு.மாய்‌ விளங்கும்படி, இக்காலத்திலே தமது நீதியைக்‌ 
காண்பிக்கும்‌ பொருட்டாகவும்‌, கிறிஸ்து இயேசுவினுடைய இரத்தத்தைப்‌ 
பற்றும்‌ விசுவாசத்தினாலே பலிக்கும்‌ கிருபாதார பலியாக அவரையே 
ஏற்படுத்தனார!!” (ரோமர்‌ 3:23-26). 


நியாயத்தீர்ப்பு நாளில்‌ தேவன்‌ கொடுக்கவிருக்கும்‌ வெகுமதிகள்‌ 
மற்றும்‌ தண்டனைகள்‌ ஆகியவற்றை ஆழ்ந்து சிந்தித்தபின்பு, நாம்‌ “இவை 
யாவற்றிலும்‌ தேவனுடைய நியாயம்‌ எங்கே உள்ளது? மக்கள்‌ தங்களுடைய 
குறுகிய வாழ்நாளில்‌ இந்த பூமியில்‌ வாழ்ந்திருந்த வகைக்காக அவர்களுக்கு 
என்றென்றைக்கும்‌ வெகுமதியோ அல்லது தண்டனையோ அளிப்பது 
அவருக்கு நியாயமாக உள்ளதா? துன்மார்க்கமாகவே வாழ்ந்து கடை சியில்‌ 
மனந்திரும்புகின்ற ஒருவருக்கு அவர்‌ ஏன்‌ வெகுமதியளிக்க வேண்டும்‌?” 
என்று கேட்கலாம்‌. லூக்கா 15ல்‌ வரும்‌ மூத்த சகோதரன்‌, தனது தம்பி 
துன்மார்க்கமாக வாழ்ந்திருந்தபடியால்‌, தந்தையின்‌ தயவைப்‌ பெற அவனுக்குத்‌ 
தகுதியில்லை என்று நினைத்தான்‌ (வ. 25-30). நாம்‌, “ஒரு நபர்‌ சில சிறிய” 
நிபந்தனைகளுக்குக்‌ கீழ்ப்படியத்‌ தவறினார்‌ என்பதற்காக தேவன்‌ அந்த 
நபரை நித்தியத்திற்கும்‌ கண்டித்தால்‌, தேவனுடைய நியாயத்தைப்‌ பற்றிய 
விஷயம்‌ என்ன?” என்று கேட்கலாம்‌. 








கோபமும்‌ கடுமையான தண்டனையும்‌, தேவனுடைய அன்பு, இரக்கம்‌ 
மற்றும்‌ கிருபை ஆகியவற்றுடன்‌ எவ்வாறு இசைவிக்கப்பட முடியும்‌ என்று 
பலர்‌ வியப்படைகின்றனர்‌. தேவனுடைய அன்புதான்‌ அவர்‌ கோபம்‌ 
கொள்ளும்படி தூண்டுகிறது என்பது வினோதமானதாகக்‌ காணப்படலாம்‌. 
ஒருவேளை இது விஷயத்தை மிகவும்‌ அதிகமாக சுலபமாக்கலாம்‌, ஆனால்‌ 
நாம்‌ யார்மீது அன்புகூர்ந்து மற்றும்‌ யாருக்காகத்‌ தியாகம்‌ செய்திருந்‌ 
தோமோ, அவர்களால்‌ புறக்கணிக்கப்படும்போது, நாம்‌ கோபத்திலிருந்து 
விலகியிருக்கக்‌ கூடுமா? தேவன்‌ எரிச்சலுள்ள தேவன்‌ என்று அழைக்கப்‌ 
படுகின்றார்‌. ' அவரது அன்பானது அவரது எரிச்சலின்‌ அடிப்படையிலேயே 
அமைந்துள்ளது. அவரது எரிச்சல்தான்‌ அவரைக்‌ கோபம்‌ கொள்ளும்படி 
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தூண்டுகிறது; அவரது கோபம்‌ அவர்‌ தண்டனை அளிக்கும்படி அவரை 
இயக்குகிறது. “கர்த்தர்‌ எரிச்சலுள்ளவரும்‌ நீதியைச்‌ சரிக்கட்டுறெவருமான 
தேவன்‌. கர்த்தர்‌ நீதியைச்‌ சரிக்கட்டுறெவர்‌, உக்ரெகோபமுள்ளவர்‌. கர்த்தர்‌ 
கும்முடைய சத்துருக்களுக்குப்‌ பிரதிபலன்‌ அளிக்கிறவர்‌, அவர்‌ தம்முடைய 
பகைஞருக்காகக்‌ கோபத்தை வைத்து வைக்கெவர்‌” (நாகூம்‌ 1:2). 

தேவன்‌ நமது பிதாவாக இருப்பதால்‌, அவர்‌ கண்டிப்புள்ள நியாயாதி 
பதியாக இருக்க மாட்டார்‌ என்றோ, அல்லது இயேசுவானவர்‌ ஒரு ஆட்டுக்‌ 
குட்டியாக இருப்பதால்‌ அவர்‌ ஒரு சிங்கமாக இருக்க முடியாது என்றோ 
நாம்‌ முடிவு செய்து விடக்கூடாது. பரிசுத்த ஆவியானவரை ஒரு புறா என்ற 
வகையில்‌ நாம்‌ நினைக்கலாம்‌, ஆனால்‌ அவர்‌ பட்சிக்கிற அக்கினியாக 
இருக்க முடியும்‌ என்பதில்‌ நாம்‌ சந்தேகம்‌ அடையக்கூடாது. நாம்‌ 
கிறிஸ்துவின்‌ மூலமாக நித்திய தண்டனைக்குத்‌ தப்பித்துக்கொள்ளும்‌ 
வழியை, தேவன்‌ எவ்வாறு அளித்துள்ளார்‌ என்பதை “நற்செய்தியாகிய” 
சுவிசேஷம்‌ நமக்குக்‌ கூறுறெது. 





பரலோகம்‌ மற்றும்‌ நரகம்‌ ஆயெவைகள்‌ 
ஏற்றதல்லாதவைகளா? 

கொடூரமான பாவிகளாய்‌ இருப்பவர்களை இரட்சிப்பதற்கு தேவன்‌ 
“நியாயமுள்ளவராக” இருக்கின்றாரா? தேவன்‌ கண்டிப்பான நியாயத்தின்‌ 
படி செயல்பட்டால்‌, நம்மில்‌ எவருமே மீட்கப்பட முடியாது! நாம்‌, 
“எல்லாரும்‌ பாவஞ்செய்து, தேவமகுமையற்றவர்களா[னோம்‌]” (ரோமர்‌ 
3:23; 3:9, 10; 1 யோவா. 1:8, 10ஐயும்‌ காணவும்‌) என்பதை அறிந்திருக்கின்‌ 
றோம்‌. நாம்‌ யாவரும்‌, நமது பாவங்களினிமித்தம்‌ தண்டிக்கப்படத்‌ 
ககுதியானவர்களாக இருக்கின்றோம்‌. நம்மில்‌ எவரும்‌ பரலோகத்தில்‌ 
நித்திய ஜீவனுக்குப்‌ பாத்திரராக இருப்பதில்லை. நமது சொந்த இரட்சிப்பை 
நமக்கு நாமே அளித்துக்‌ கொள்ள இயலாது (எபே. 2:8, 9); இயேசு 
மாத்திரமே நம்மை இரட்சிக்க முடியும்‌ (அப்‌. 4:12). தேவனுடைய 
நீதியானது நமது பாவங்களுக்கு மரணமே ஊதியமாக கொடுக்கப்பட 
வேண்டும்‌ என்று கேட்டுக்‌ கொள்கிறது என்பதை நினைவில்‌ வையுங்கள்‌ 
(ரோமர்‌ 6:23). இயேசுவின்‌ மரணம்‌ (கொலோ. 1:19-22) தேவனுடைய 
நியாயத்தைத்‌ திருப்திப்படுத்தி (ரோமர்‌ 3:25) முழு உலகத்திற்கும்‌ 
மன்னிப்புக்‌ கிடைக்கச்‌ செய்துள்ளது (1 யோவா. 2:2). இயேசு நமது 
பாவங்களில்‌ இருந்து நம்மை விடுதலையாக்யெதினால்‌ (வெளி. 1:6) நமக்கு 
நித்திய இரட்சிப்பை அளித்துள்ளார்‌ (எபி. 5:8, 9). 

தேவனுடைய நியாயத்தைப்‌ பற்றிய சில கடினமான கேள்விகளுக்குப்‌ 
பதில்‌ அளிக்க நாம்‌ முயற்சி செய்வோம்‌: 

(1) “ஒரு நபர்‌ தமது வாழ்வு முழுவதிலும்‌ துன்மார்க்கமாய்‌ நடந்து, 
கடை) நிமிடத்தில்‌ அவற்றிலிருந்து தேவனிடத்திற்குத்‌ இரும்பினால்‌, 
அவரை தேவன்‌ இரட்சித்துக்‌ கொள்வதில்‌ நியாயமாய்‌ இருக்கின்றாரா?” 
தேவன்‌ இசைச்‌ செய்தால்‌, மனிதரின்‌ தூர்க்கமானது, “ஆண்டவருடைய வழி 
செம்மையானதல்ல” (எசே. 33:12) என்று கூறலாம்‌. 
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... துன்மார்க்கன்‌ தன்‌ துன்மார்க்கத்தை விட்டுத்‌ திரும்புகிற நாளிலே 
அவன்‌ தன்‌ அக்கிரமத்தினால்‌ விழுந்துபோவதுமில்லை, ... பின்னும்‌ 
“சாகவே சாவாய்‌,” என்று நான்‌ துன்மார்க்கனுக்குச்‌ சொல்லும்போது, 
அவன்‌ தன்‌ பாவத்தை விட்டுத்திரும்பி, நியாயமும்‌ நீதியுஞ்செய்து, 
துன்மார்க்கன்‌ தான்‌ வாங்கின அடைமானத்தையும்‌ தான்‌ கொள்ளை 
யிட்ட பொருளையும்‌ திரும்பக்‌ கொடுத்துவிட்டு, அநியாயம்‌ 
செய்யாதபடி ஜீவப்பிரமாணங்களில்‌ நடந்தால்‌, அவன்‌ சாகாமல்‌ 
பிழைக்கவே பிழைப்பான்‌. 

“.. துன்மார்க்கன்‌ தன்‌ அக்கிரமத்தை விட்டுத்‌ திரும்பி, நியாயமும்‌ 
நீதியும்‌ செய்தால்‌, அவன்‌ அவைகளினால்‌ பிழைப்பான்‌” (எசே. 
33:12-19). 


பவுல்‌ மற்றும்‌ லூக்கா 15ல்‌ உள்ள ஊதாரி மகன்‌ ஆகியோர்‌ தேவனு 
டைய மன்னிப்பிற்கு நல்ல உதாரணங்களாக உள்ளனர்‌. மன்னிப்பு என்பது 
நாம்‌ பெற்றுக்கொள்ளத்‌ தகுதியற்ற ஒரு கொடையாக உள்ளது. இது, நாம்‌ 
தேவனுக்கு எவ்வளவு நற்செயல்கள்‌ செய்துள்ளோம்‌ என்பதன்‌ 
அடிப்படையில்‌ அமையாமல்‌, இயேசுவின்‌ மரணத்தின்‌ அடிப்படையில்‌ 
அமைந்துள்ளது (எபே. 2:8, 9). அவர்‌ [நமது] ஊழியம்‌ எவ்வளவு நீண்ட 
காலம்‌ செய்யப்பட்டுள்ளது என்பதைக்‌ கருதாமல்‌, தாம்‌ தோரந்துகொள்ளும்‌ 
எவரொருவருக்கும்‌ தமது சொந்த நிபந்தனைகளின்படியே இரட்சிப்பைக்‌ 
கொடுப்பதற்கு நியாயமுள்ளவராக இருக்கின்றார்‌. 

(2) “ஒரு நபர்‌ தமது வாழ்வு முழுவதிலும்‌ நீதிமானாக இருந்து, ஆனால்‌ 
கடைசியில்‌ பாவம்‌ நிறைந்தவரானால்‌, அவரைத்‌ தண்டிப்பதில்‌ தேவன்‌ 





நியாயமுள்ளவராக இருக்கின்றாரா? தேவன்‌ எசேக்கியேலிடம்‌ 
பின்வருமாறு கூறினார்‌: 


நீதிமான்‌ பாவஞ்‌ செய்கிற நாளிலே தன்‌ நீதியினால்‌ பிழைப்பதுமில்லை 
௨. பிழைக்கவே பிழைப்பாய்‌ என்று நான்‌ நீதிமானுக்குச்‌ சொல்லும்‌ 
போது, அவன்‌ தன்‌ நீதியை நம்பி, அநியாயஞ்‌ செய்தால்‌, அவனுடைய 
நீதியில்‌ ஒன்றும்‌ நினைக்கப்படுவதில்லை: அவன்‌ செய்த தன்‌ 
அநியாயத்திலே சாவான்‌ (எசே. 33:12, 13). 


நீதிமான்‌ தன்‌ நீதியை விட்டுத்‌ திரும்பி, அநியாயஞ்‌ செய்தால்‌, அவன்‌ 
அதினால்‌ சாவான்‌ (எசே. 33:18). 


ஒரு நபர்‌ பாவத்திற்குத்‌ தம்மை ஒப்புக்கொடுத்தால்‌, அவர்‌ தமக்கு, தேவனு 
டைய கிருபையின்‌ கதவை அடைத்துப்போடுகின்றார்‌. இயேசுவின்‌ 
இரத்தம்‌ மாத்திரமே பாவங்களை மன்னிக்க முடியும்‌. மன்னிப்பு என்பது 
தேவனுக்கு நமது தனிப்பட்ட பதில்செயலின்‌ அடிப்படையில்‌ 
அமைந்துள்ளது. 

(3) “ஒரு நபர்‌, கிறிஸ்துவின்‌ மூலம்‌ கடைக்கும்‌ இரட்சிப்பின்‌ வழியைப்‌ 
பற்றி அறிவதற்கு வகை எதையும்‌ பெற்றிராதபோது, அந்த நபரைத்‌ 
கண்டிப்பதில்‌ தேவன்‌ நியாயமுள்ளவராக இருக்கின்றாரா?” இந்த 
கேள்விக்கு வேதாகமம்‌ திட்டவட்டமாக பதில்‌ எதுவும்‌ தராதபடியால்‌, 
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வேத வசனங்களில்‌ மறைமுகமாக குறிப்பிடப்பட்டுள்ளவைகளின்‌ 
அடிப்படையிலேயே நாம்‌ நமது முடிவுகளை ஏற்படுத்தக்கூடும்‌. இயேசு, 
“நானே அவர்‌ என்று நீங்கள்‌ விசுவாசியாவிட்டால்‌ உங்கள்‌ பாவங்களிலே 
சாவீர்கள்‌” என்று கூறினார்‌ (யோவா. 8:24அ). இயேசு தமது முழு வீச்சிலான 
இந்த உறுதிப்பாட்டில்‌, தம்மைக்குறித்து ஒருபோதும்‌ கேள்விப்படாதவர்‌ 
களையும்‌ உள்ளடக்கினாரா? இயேசு ஒருவர்‌ மாத்திரமே உலகத்தின்‌ 
இரட்சகராக இருக்கின்றபடியால்‌ (யோவா. 14:6), இந்தக்‌ கூற்று எல்லா 
மனிதர்களையும்‌ பிணைத்திருக்க வேண்டும்‌. எழுதப்பட்டிருக்கிறதான, 
தேவனுடைய வெளிப்படுத்துதல்‌ இன்றி, இயேசுவின்மீது மனிதர்கள்‌ 
நம்பிக்கை கொள்வதற்கு வாய்ப்பெதுவும்‌ இல்லை என்பதாகவே 
காணப்படுகிறது; ஏனெனில்‌ விசுவாசம்‌ தேவனுடைய வசனத்தின்‌ 
மூலமாகவே வருகிறது (ரோமர்‌ 10:17; யோவா. 17:20, 21; அப்‌. 17:11, 12). 

பழைய ஏற்பாட்டு காலமான, பழைய யுகத்தின்‌ கீழ்‌, மக்களைக்‌ 
கீழ்ப்படுத்தியிருந்த சட்டங்களின்படி அவர்களை தேவன்‌ கண்டித்தார்‌. 
புறஜாதிகளைக்‌ குறித்துப்‌ பவுல்‌, “எவர்கள்‌ நியாயப்பிரமாணமில்லாமல்‌ 
பாவஞ்செய்றொர்களோ, அவர்கள்‌ நியாயப்பிரமாணமில்லாமல்‌ கெட்டுப்‌ 
போவார்கள்‌, எவர்கள்‌ நியாயப்பிரமாணத்துக்குட்பட்டவர்களாய்ப்‌ 
பாவஞ்‌ செய்கிறார்களோ, அவர்கள்‌ நியாயப்பிரமாணத்தினாலே 
ஆக்கினைத்‌ தீர்ப்படைவார்கள்‌;” “அன்றியும்‌ நியாயப்பிரமாணமில்லாத 
புறஜாதிகள்‌ சுபாவமாய்‌ நியாயப்பிரமாணத்தின்படி செய்கிறபோது, 
நியாயப்பிரமாணமில்லாத அவர்கள்‌ தங்களுக்குத்‌ தாங்களே நியாயப்‌ 
பிரமாணமாயிருக்கிறார்கள்‌” என்று எழுதினார்‌ (ரோமர்‌ 2:12, 14). ஒருவர்‌, 
தேவன்‌ இல்லாதது போல்‌, தேவபக்தியற்ற வாழ்வை மேற்கொண்டால்‌, 
அவர்‌ சாக்குப்போக்குச்‌ சொல்ல இடமில்லை; ஏனெனில்‌ அவர்‌ இருக்கின்றார்‌ 
என்பதற்குப்‌ போதுமான ஆதாரமும்‌ (ரோமர்‌ 1:18-20) உள்கட்டமைப்பு 
கொண்ட ஒழுக்கக்‌ கோட்பாடும்‌ (ரோமர்‌ 2:14) இருந்தது/இருக்றெது. 
கிறிஸ்தவ காலமான இந்தக்‌ கடைசி யுகத்தில்‌, “அறியாமையுள்ள 
காலங்களைத்‌ தேவன்‌ காணாதவர்போலிருந்தார்‌; இப்பொழுதோ 
மனந்திரும்ப வேண்டுமென்று எங்குமுள்ள மனுஷரெல்லாருக்கும்‌ 
கட்டளையிடுகிறார்‌. மேலும்‌ ஒரு நாளைக்‌ குறித்திருக்கிறார்‌. அதிலே அவர்‌ 
தாம்‌ நியமித்த மனுஷனைக்கொண்டு, பூலோகத்தை நீதியாய்‌ நியாயந்‌ 
தீர்ப்பார்‌. அந்த மனுஷனை மரித்தோரிலிருந்து எழுப்பினதினாலே அதின்‌ 
நிச்சயத்தை எல்லாருக்கும்‌ விளங்கப்பண்ணினார்‌” என்று பவுல்‌ கூறினார்‌ 
(அப்‌. 17:30, 31). 

இயேசுவின்‌ உயிர்த்தெழுதலுக்குப்‌ பின்பு, அவர்‌ தமது அப்போஸ்தலர்‌ 
களுக்குத்‌ தமது பிரதான கட்டளையைக்‌ கொடுத்தார்‌, அதில்‌ எஞ்சியுள்ள 
காலத்திற்கு முழு உலகமும்‌ உள்ளடக்கப்பட்டது: “நீங்கள்‌ உலகமெங்கும்‌ 
போய்‌, சர்வ சிருஷ்டிக்கும்‌ சுவிசேஷத்தைப்‌ பிரசங்கியுங்கள்‌. விசுவாசமுள்ள 








வனாகி ஞானஸ்நானம்‌ பெற்றவன்‌ இரட்சிக்கப்படுவான்‌, விசுவாசியாத 
வனோ ஆக்கினைக்குள்ளாகத்‌ தீர்க்கப்படுவான்‌” (மாற்‌. 16:15, 16). பவுலின்‌ 
கூற்றுப்படி, தேவன்‌ இரட்சிப்பிற்கான தமது வல்லமையை சுவிசேஷத்‌ 
திற்குள்‌ வைத்தார்‌: 
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கிறிஸ்துவின்‌ சுவிசேஷத்தைக்‌ குறித்து நாம்‌ வெட்கப்படேன்‌, முன்பு 
யூதரிலும்‌ பின்பு கிரேக்கரிலும்‌ விசுவாசிக்றெவனெவனோ அவனுக்கு 
இரட்சிப்பு உண்டாவதற்கு இது தேவபெலனாயிருக்கிறது. 
விசுவாசத்தினாலே நீதிமான்‌ பிழைப்பான்‌ என்று எழுதியிருக்கிறபடி 
விசுவாசத்தினால்‌ உண்டாகும்‌ தேவநீதி விசுவாசத்திற்கென்று அந்தச்‌ 
சுவிசேஷத்தினால்‌ வெளிப்படுத்தப்படுகிறது (ரோமர்‌ 1:16, 127). 


இந்தக்‌ காரணத்தினால்‌, சுவிசேஷத்திற்குக்‌ கீழ்ப்படியாதவர்கள்‌ இழந்து 
போகப்படுவார்கள்‌ என்று பவுல்‌ எச்சரிக்கை செய்தார்‌. இயேசு மறுபடி 
வரும்போது, அவரது வல்லமையுள்ள தூதர்கள்‌, தேவனை அறியாவார்‌ 
களுக்கும்‌ நமது கர்த்தராகிய இயேசுவின்‌ சுவிசேஷத்திற்குக்‌ கீழ்ப்படி 
யாதவர்களுக்கும்‌ “நீதியுள்ள ஆக்கினையைச்‌” செலுத்துவார்கள்‌ (2 தெச. 
1:8). 

பேதுரு, “தேவன்‌ பட்சபாதமுள்ளவரல்ல என்றும்‌, எந்த ஜனத்தி 
லாயினும்‌ அவருக்குப்‌ பயந்திருந்து நீதியைச்‌ செய்கிறவன்‌ எவனோ அவனே 
அவருக்கு உகந்தவன்‌ என்றும்‌ நிச்சயமாய்‌ அறிந்திருக்கிறேன்‌” என்று 
கூறினார்‌ (அப்‌. 10:34, 35). கொர்நேலியு தேவனுக்குப்‌ பயந்தவராயிருந்து 
நல்ல ஒழுக்கமான வாழ்வை வாழ்ந்திருந்தபோதும்‌ (அப்‌. 10:1, 2), அவர்‌ 
இரட்சிக்கப்படுவது அவசியமாயிருந்தது (அப்‌. 11:14). இவ்விதமாக அவர்‌ 
சுவிசேஷத்திற்குக்‌ கீழ்ப்படிந்து ஒரு கிறிஸ்தவராகும்படி அவருக்கு, சுவி 
சேஷத்தைப்‌ பிரசங்கிக்க தேவன்‌ பேதுருவை அவரிடத்திற்கு அனுப்பினார்‌. 

இந்த எல்லா வசனப்பகுதிகளின்‌ வெளிச்சத்தில்‌, உலகத்தில்‌ வாழும்‌ 
கணக்கு ஒப்புவிக்க வேண்டிய நபர்‌ ஒவ்வொருவரும்‌ சுவிசேஷத்திற்குக்‌ 
கீழ்ப்படிந்து அதன்படி வாழவேண்டும்‌ என்பது தெளிவாக உள்ளது. எந்தக்‌ 
காரணக்திற்காயினும்‌ இகைச்‌ செய்யாதிருக்கிற எவரொருவரும்‌ நியாயமும்‌ 
பரிசுத்தமும்‌ உள்ள தேவனுடைய கைகளில்‌ விழுகின்றனர்‌. பரலோகத்தின்‌ 
இந்தப்‌ பகுதியில்‌ இருக்கும்‌ ஒவ்வொரு கிறிஸ்தவருக்கும்‌, நரகத்தின்‌ இந்தப்‌ 
பகுதியில்‌ இருக்கும்‌ ஓவ்வொரு பாவியும்‌ சுவிசேஷத்தைப்‌ பெற்றுக்‌ 
கொள்ளும்படி ஊழியம்‌ செய்ய வேண்டியது ஆவிக்குரிய கடமையாக 





உள்ளது என்பது தெளிவு. ஒருவேளை, “சுவிசேஷத்தைக்‌ கேள்விப்‌ 
பட்டிருந்தால்‌ அதற்குக்‌ கீழ்ப்படிந்திருக்கக்‌ கூடிய, ஆனால்‌ ஒருக்காலும்‌ 
அதைக்‌ கேள்விப்பட்டிராத மனிதர்‌ ஒருவரைக்‌ தண்டிப்பதில்‌ தேவன்‌ 
நியாயமுள்ளவராக இருப்பாரா?” என்ற கேள்வியானது நாம்‌ பதில்‌ அளிக்க 
இயலாத மிகப்பெரிய கேள்வியாக இருக்கலாம்‌, ஏனெனில்‌ எல்லா மனிதர்‌ 
களின்‌ இருதயங்களையுமோ அல்லது எல்லா மனிதர்களின்‌ சூழ்நிலை 
களையுமோ நாம்‌ முழுமையாக அறிய முடியாது. தேவன்‌ நம்மையும்‌ எல்லா 
மனிதர்களையும்‌ நியாயந்தீர்ப்பார்‌ என்பதற்காக நாம்‌ நன்றியுள்ளவர்களாய்‌ 
இருக்க முடியும்‌. நாம்‌ நியாயாதிபதிமாய்‌ இருக்க மாட்டோம்‌; நாம்‌ நியாயந்‌ 
தீர்க்கப்படுநறெவர்களாய்‌ இருப்போம்‌. ஆகையால்‌, நாம்‌ நமது கடமையைச்‌ 
செய்து, இரட்சிக்க தேவபெலன்‌ கொண்டுள்ள சுவிசேஷக்‌ திற்கு எல்லா 
மனிதர்களும்‌ கீழ்ப்படியும்படிக்கு வேண்டுதல்‌ செய்து, பூமி முழுவதற்கும்‌ 
நியாயாதிபதியாக இருக்கின்றவர்‌ எல்லா மனிதர்களையும்‌ நீதியாய்‌ 
நியாயத்தீர்ப்பு செய்வார்‌ என்று நம்பியிருக்கக்‌ கடவோம்‌ (ஆதி. 18:25). 
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நித்தியத்திற்கும்‌ தண்டனை என்பது 
நியாயமானதாக உள்ளதா? 
நித்தியத்திற்கும்‌ கண்டனை என்பதன்‌ நியாயத்தை நாம்‌ எவருடைய 
குர அளவையைக்‌ கொண்டு மதிப்பிடுவோம்‌? பாவிகள்‌ என்ற வகையில்‌ நாம்‌ 
பாவத்தின்‌ ஏராளமான அளவை முற்றிலுமாகப்‌ புரிந்துகொள்வதில்லை. 
பாவம்‌ என்பது என்னவாக உள்ளது என்பதை நாம்‌ காணாதிருக்கலாம்‌. அது 
நம்மையும்‌ பிறரையும்‌ மாத்திரமின்றி, தேவனுடனான தனிப்பட்ட 
உறவையும்‌ உள்ளடக்கியதாக இருக்கிறதே. பாவத்தை நாம்‌ நன்கு 
அறிந்துள்ள தன்மையானது அதன்‌ பயங்கரத்தன்மை பற்றிய நமது உணர்ந்‌ 
குறிதலை உணர்வு குன்றச்‌ செய்கிறது. பாவத்தின்‌ மூலமாக நாம்‌ தீட்டுப்‌ 
பட்டு தேவனுடைய இயல்பில்‌ குறைவுபடுவதால்‌, அது கடுமையான 
தண்டனைக்குப்‌ பாத்திரமாக உள்ளது (ரோமர்‌ 3:23), தேவனுடைய 
இயல்புதான்‌ நமக்கு தர அளவையாக உள்ளது (1 பேது. 1:15, 16). மன்னிப்பு 
இல்லையேல்‌, நாம்‌ தேவனுடைய பாவமற்ற பரலோகத்திற்கு வெளியே 
கான்‌ இருப்போம்‌ (2 பேது. 3:13; வெளி. 21:27). 
நாம்‌ பாவத்தை நேசித்து அதை மகிழ்வுடன்‌ அனுபவித்துக்‌ 
கொண்டிருக்கலாம்‌, ஆனால்‌ தேவன்‌ அதை வெறுக்கின்றார்‌ (எபி. 1:9). 
தேவன்‌ பாவத்தை வெறுக்கின்றார்‌, ஆனால்‌ பாவியை நேசிக்கின்றார்‌ என்று 
சிலர்‌ கூறுகின்றனர்‌. ஒரு கருத்தமைவில்‌ இது உண்மையானதாகவே 
உள்ளது; ஆனால்‌ தேவன்‌ பாவியை அந்த நபரின்‌ பாவத்தில்‌ இருந்து 
பிரித்துப்‌ பார்ப்பது இல்லை. அவர்‌ அப்படிச்‌ செய்வாரென்றால்‌, அவரது 
கோபமும்‌ தண்டனையும்‌ பாவியின்‌ மீதல்ல ஆனால்‌ பாவத்தின்மீதே 
இருக்கும்‌. தேவனுடைய கோபம்‌ பாவியின்மீது ஊற்றப்படுகிறது.” 
பாவத்தைத்‌ தேவன்‌ நம்மைப்போல்‌ கண்ணோக்குவது இல்லை. 
இது சில கேள்விகளை எழுப்புகிறது: நாம்‌, பாவத்திற்கு நியாயமான 
தண்டனை என்ன என்பதைக்‌ தீர்மானிக்கக்‌ கூடியவர்களாக, அந்தத்‌ திறமை 
உள்ளவர்களாக இருக்ன்றோமா? பாவம்‌ என்பது உண்மையில்‌ என்னவாக 
இருக்கிறது என்பதை நாம்‌ காண முடியுமா? தேவன்‌ பாவத்தைக்‌ காண்கிற 
விதமாய்‌, நாம்‌ பாவத்தைக்‌ கண்ணோக்க முடியுமா? பாவத்திற்கு 
நியாயமான தண்டனை பற்றி தேவனுடைய கண்ணோட்டத்தை நாம்‌ 
புரிந்துகொள்ள முடியுமா? நம்மால்‌, பாவத்தின்‌ விளைவை நமது 
உலகத்திற்கு அப்பால்‌ அது தேவனுடன்‌ உள்ள ஒருவருடைய உறவுக்கு 
என்ன செய்கிறது என்பதையும்‌ தேவனுடைய சித்தத்திற்கு எதிராகக்‌ கலகம்‌ 
செய்தல்‌ பற்றி அவருடைய கண்ணோக்கையும்‌ காண முடியுமா? நாம்‌ 
பாவத்தின்‌ ஏராளத்‌ தன்மையைக்‌ காண முடியவில்லையென்றால்‌, எது 
நியாயமான தண்டனையென்று நாம்‌ நியாயந்தீர்க்க முடியுமா? 
பாவத்தின்‌ ஏராளத்‌ தன்மையும்‌ தேவனுடைய தண்டனையின்‌ கடுமை 
யும்‌, தேவன்‌ நியாயத்தீர்ப்பை அறிவித்துள்ள நிகழ்ச்சிகளில்‌ காண முடியும்‌. 
அதாம்‌ ஏவாள்‌ ஆகியோரின்‌ பாவத்தினால்‌ நமக்கு, மரணம்‌, தொந்தரவு, 
வியாதி, இருதய வலி மற்றும்‌ ஆயிரக்கணக்கான உபாதைகள்‌ வந்தன. ஒரு 
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சிறிய, ஒன்றுமறியாமற்‌ செய்ததாகக்‌ காணப்படும்‌ செயலின்‌ விளைவுகளை 
பல நூற்றாண்டுகள்‌ அளவாக கோடிக்கணக்கான மக்கள்‌ அனுபவித்ததின்‌ 
மூலம்‌ அதன்‌ தீவிரத்தன்மையைத்‌ தேவன்‌ நமக்குக்‌ காண்பித்துள்ளார்‌. இது 
நியாயமற்றது என்று நாம்‌ நம்பலாம்‌, ஆனால்‌ தேவனுடைய சித்தத்திற்கு 
எதிராகக்‌ கலகம்‌ செய்தலின்‌ இவிரத்தன்மையை நம்மால்‌ நியாயந்தீர்க்க 
இயலாது. அவர்‌ மாறுவதில்லை (மல்‌. 3:6), ஆனால்‌ “நேற்றும்‌ இன்றும்‌ 
என்றும்‌ மாறாதவராயிருக்கிறார்‌” (எபி. 13:8). நித்திய கண்டனை என்பது 
அவருடைய கடந்த கால நியாயந்தீர்ப்புகளுக்குச்‌ சீரற்றதாக இருக்க 
முடியாது. 

சிலர்‌, பூமியில்‌ இப்படிப்பட்ட ஒரு குறுகிய காலத்திற்கு தேவனுடைய 
சித்தத்தை மீறி நடத்தல்‌ என்பதற்கு நித்திய கண்டனை என்பது 
பொருத்தமற்றதாக உள்ளது என்று நினைக்கின்றனர்‌. நமது நீதிமன்றங்களில்‌ 
கூட, ஒரு குற்றத்தைச்‌ செய்வதற்கு எடுத்துக்கொள்ளப்பட்ட காலம்‌ என்பது 
குண்டனையின்‌ கால அளவையோ அல்லது கடுமையையோ தீர்மானிக்கப்‌ 
பயன்படுத்தப்படுவதில்லை. குற்றத்தின்‌ அடர்த்தி/தீவிரத்தன்மைதான்‌ 
தண்டனையைத்‌ தீர்மானிக்கிறது. 

நித்திய தண்டனையைக்‌ குறித்து ஒரு சில உற்றுநோக்குதல்களை 
ஏற்படுத்துவது அவசியமாக உள்ளது: 

(1) மீறுதலுக்கு விலை செலுத்துதல்‌ என்பதை ஒருவரிடத்தில்‌ 
கேட்குதல்‌ என்பது, நியாயத்தை திருப்திப்படுத்த நாடுகின்றவரின்‌ 
கண்களில்‌ அந்தக்‌ குற்றம்‌ எவ்வளவு தீவிரமானதாக உள்ளது என்பதைச்‌ 
சுட்டிக்‌ காண்பிக்கிறது. பாவத்திற்கு விலை செலுத்துவதற்காக தேவன்‌, 
தம்முடைய குமாரன்‌ சிலுவையில்‌ கொடூரமாக மரிக்கும்படி 
கேட்டுக்கொண்டது என்பது (1 பேது. 2:24; 3:18), தேவனுடைய கண்களில்‌ 
பாவம்‌ எவ்வளவு தீவிரமாக உள்ளது என்பகைச்‌ சுட்டிக்‌ காண்பிக்கிறது. 
தேவன்‌ தமது நீதியைத்‌ திருப்திப்படுத்தத்‌ தமது குமாரனை இவ்விதமாக 
மரிக்கும்படி அனுப்பினார்‌ என்றால்‌, தேவனுடைய நியாயத்தின்‌ 
நீதிமன்றத்தில்‌ நித்திய தண்டனையானது நியாயத்திற்கு அப்பாற்பட்டதாக 
இருப்பதில்லை என்பது நிச்சயம்‌. 

(2) (குண்டனைக்கு) தப்பித்துக்கொள்ள ஒரு வழியாக இவ்வளவு 
பெரியதான இரட்சிப்பை தேவன்‌ (நமக்கு) அளிக்காதிருந்திருப்பாரானால்‌ 
(எபி. 2:4) நித்திய தண்டனை என்பது அநீதியாகக்‌ காணப்படும்‌. நமது 
இரட்சிப்பிற்கான அன்பின்‌ பலி ஒன்றை (நாம்‌) நிராகரிப்பதென்பது 
தேவனுடைய கோபாக்கினையை உண்மையாகவே வருவிப்பதாக உள்ளது 
(யோவா. 3:36). 

(3) தேவன்‌ ஒரு தேர்ந்து கொள்ளுதலை, நாம்‌ ஈட்டியிராத ஒரு 
வெளியேறும்‌ வழியை, மற்றும்‌ நாம்‌ பெற்றுக்கொள்ளத்‌ தகுதியற்ற 
நிலையில்‌ இருந்தும்‌ அப்படி ஒரு வழியை அளித்திருப்பதால்‌, தண்டனைக்‌ 
குத்‌ தப்பித்துக்‌ கொள்வதா இல்லையா என்பதை தேர்ந்துகொள்ளுதல்‌ 














நம்முடையதாக உள்ளது. விருப்பமுள்ள எவரும்‌ ஜீவதண்ணீரை இலவச 
மாய்‌ வாங்கிப்‌ பருகலாம்‌ (வெளி. 22:17). நாம்‌ தேர்ந்துகொள்வதற்கு நித்திய 
ஜீவன்‌ அல்லது நித்திய தண்டனையை நாம்‌ தேர்ந்துகொள்வதற்கு, தேவன்‌ 
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வாய்ப்பு அளித்துள்ளார்‌ (மத்‌. 7:13, 14; 25:46). தேவனுடையகல்ல ஆனால்‌, 
நமது தேர்ந்துகொள்ளுதல்களின்‌ அடிப்படையிலேயே நாம்‌ சென்று சேரும்‌ 
அடைவிடங்கள்‌ இருக்கும்‌. நம்மில்‌ எவரும்‌ கெட்டுப்போக வேண்டும்‌ 
என்று அவர்‌ விரும்பாமல்‌, நாம்‌ யாவரும்‌ நித்திய ஜீவனை அடைய 
வேண்டும்‌ என்றே அவர்‌ விரும்புகின்றார்‌ (2 பேது. 3:9). நமக்கு நித்திய 
தண்டனை தரவேண்டும்‌ என்பதை தேவன்‌ தேர்ந்துகொண்டிருப்பார்‌ 
என்றால்‌ நாம்‌ அதைப்‌ பற்றி ஒன்றும்‌ செய்ய இயலாததாயிருந்தால்‌, அவர்‌ 
அநீதியுள்ளவராக இருப்பார்‌. ஆயினும்‌ தேர்ந்துகொள்ளுதலை 
மேற்கொள்ளும்‌ உரிமையை நாம்‌ பெற்றுள்ளோம்‌, இதில்‌ தேவனுடைய 
நீதி காணப்படுகிறது. 

(4) தேவன்‌ தண்டிக்கவிருந்த மனிதர்களுடைய இருதயத்தின்‌ 
நிலைமையின்படியே நித்திய கண்டனை பங்கிட்டு அளிக்கப்படுகிறது. 





பிசாசும்‌ அவனது தூதர்களும்‌ மாற்றப்பட முடியாத, கலகக்‌ குணம்‌ 
கொண்ட இருதயங்களைக்‌ கொண்டிருக்கலாம்‌, இது அவர்களுக்குத்‌ 
குரப்படும்‌ நித்திய கண்டனையை நியாயப்படுத்தும்‌. அவர்களுடன்‌ நித்திய 
தண்டனை பெறச்‌ செல்லுபவர்களும்‌ தங்கள்‌ இருதயங்களைக்‌ கடினப்‌ 
படுத்திக்‌ கொண்டுள்ளனர்‌ (மத்‌. 25:41). “உன்‌ மனக்கடினத்திற்கும்‌ 
குணப்படாத இருதயத்திற்கும்‌ ஏற்றபடி, தேவனுடைய நீதியுள்ள தீர்ப்பு 
வெளிப்படும்‌ கோபாக்கினை நாளிலே உனக்காகக்‌ கோபாக்கினையைக்‌ 
குவித்துக்‌ கொள்ளுறொயே” (ரோமர்‌ 2:5); “அப்படியிருந்தும்‌, அந்த 
வாகைகளால்‌ கொல்லப்படாத மற்ற மனுஷர்கள்‌ ... தங்கள்‌ கைகளின்‌ 
கிரியைகளை விட்டு மனந்திரும்பவுமில்லை” (வெளி. 9:20). தேவனுடைய 





பழிவாங்குதல்‌ பற்றிய கடந்த காலச்‌ சொல்விளக்கமானது எல்லா 
மக்களையும்‌, அவர்கள்‌ தம்‌ பொல்லாத வழிகளில்‌ இருந்து திரும்பும்படிக்கு 
விழித்து எழுப்புவதாக இருக்க வேண்டும்‌, ஆனால்‌ எல்லாரும்‌ தேவனுக்குக்‌ 
கீழ்ப்படிய மனவிருப்பத்துடன்‌ இருப்பதில்லை. சிலர்‌ விழுந்துபோவார்கள்‌ 
என்று வேதாகமம்‌ குறிப்பிடுகிறது: “மனந்திரும்புதற்கேதுவாய்‌ அவர்களை 
மறுபடியும்‌ புதுப்பிக்கிறது கூடாத காரியம்‌” (எபி. 6:6. நரகத்திற்குச்‌ 
செல்லுகின்றவர்கள்‌ தங்கள்‌ தண்டனையின்‌ நிமித்தமாக தேவனை 
நிந்தித்துத்‌ தங்கள்‌ இருதயங்களை மூர்க்கப்படுத்திக்‌ கொள்வார்களா? 
நாம்‌ யாவரும்‌, “பிதாவாகிய தேவனுக்கு மகிமையாக இயேசுகிறிஸ்து 
கர்த்தரென்று அறிக்கைபண்ணு(வோம்‌)” என்று வாசிக்கன்றோம்‌ (பிலி. 
2:11). இது எல்லாரும்‌ மனந்திரும்புவார்கள்‌ என்று அர்த்தப்படுறெதா? 
“பிசாசுகளும்‌ விசுவாசித்து, நடுங்குகின்றன” (யாக்‌. 2:19) அவைகள்‌ 
இயேசுவை, “நீர்‌ தேவனுடைய குமாரன்‌” என்று கூறி அறிக்கை செய்கின்‌ 
றன (மாற்‌. 3:11; 5:7ம்‌ கூட). அறிக்கையிடுதல்‌ என்பது மனந்திரும்புதலை 
மறைமுகமாக உணர்த்த வேண்டும்‌ என்று அவசியமில்லை. அது அவ்வாறு 





செய்யுமென்றால்‌, இந்த அசுத்த ஆவிகள்‌ அறிக்கையிட்ட போது, அவை 
மனந்திரும்பின என்றாகிறது. அவைகள்‌ மனந்திரும்பவில்லை என்பது 
கெளிவு. 
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நற்செய்தி உள்ளதா? 

நாம்‌ நரகத்தின்‌ வேதனைக்குத்‌ தப்பிக்கொள்ளும்‌ வழியை நாம்‌ 
ஏற்றுக்கொண்டால்‌ அதை நமக்கு தேவன்‌ இயேசுவின்‌ மூலம்‌ சாத்தியமாக்கி 
இருக்கின்றார்‌ என்பதே இந்தப்‌ பாடத்தில்‌ நற்செய்தியாக உள்ளது (எபி. 
5:9). இரட்சிப்பை விரும்புகின்ற எவரும்‌ அதைப்‌ பெற்றுக்‌ கொள்ள முடியும்‌ 
(வெளி. 22:17). 

தேவன்‌ தமது அன்பு, கிருபை மற்றும்‌ இரக்கம்‌ ஆகியவற்றினிமித்தமாக, 
நமது பாவங்களுக்காக நாம்‌ உபத்திரப்படுவதை விரும்பாமல்‌ நமது 
உதவியற்ற சூழ்நிலையில்‌ நமக்கு உதவியை அளித்துள்ளார்‌ (ரோமர்‌ 5:6-8). 
இதை அவர்‌, நமது பாவங்களுக்காக இயேசுவின்‌ மரணத்தின்‌ மூலம்‌ 
செய்தார்‌ (யோவா. 3:16; ரோமர்‌ 3:24; 11:32). இந்த நற்செய்தியாகிய 
சுவிசேஷமானது நமது இரட்சிப்பில்‌ தேவனுடைய பங்காக உள்ளது. 

நாம்‌ சுவிசேஷத்தை விசுவாசித்து அதற்குக்‌ கழ்ப்படிந்தால்‌ இந்த 
நற்செய்தியின்‌ பயன்களைப்‌ பெற்றுக்கொள்ள முடியும்‌ (ரோமர்‌ 1:16; 
2 தெச. 1:8; 1 பேது. 4:17). இதில்‌ நாம்‌, நமது பாவங்களில்‌ இருந்து மனந்‌ 
இரும்புதல்‌ (2 பேது. 3:9), இயேசுவில்‌ உள்ள விசுவாசத்தை அறிக்கையிடுதல்‌ 
(ரோமர்‌ 10:9, 10) மற்றும்‌ நமது பாவமன்னிப்பிற்காக ஞானஸ்நானம்‌ 
பெறுதல்‌ (மாற்‌. 16:15, 16; அப்‌. 2:38; 1 பேது. 3:20, 21) ஆகியவை 
உள்ளடங்குகின்றன. நாம்‌ இதைச்‌ செய்தால்‌, இயேசுவின்‌ இரத்தத்தினால்‌ 
(கொலோ. 1:19-22; வெளி. 1:6) நமது பாவங்கள்‌ கழுவப்படும்‌ (அப்‌. 22:16). 
நமது புதிய பிறப்பு மற்றும்‌ அதைத்‌ தொடர்ந்த புதிய வாழ்வு ஆகியவற்றின்‌ 
காரணத்தினால்‌, நாம்‌ “சுவிசேஷத்தினால்‌ உண்டாகும்‌ நம்பிக்கையை 
விட்டு அசையாமல்‌, ஸ்திரமாயும்‌ உறுதியாயும்‌ விசுவாசத்திலே நிலைக்‌ 
திருந்தால்‌” அவருக்கு முன்பாக, “பரிசுத்தராகவும்‌ குற்றமற்றவர்களாகவும்‌ 
கண்டிக்கப்படாதவர்களாகவும்‌ ... நிறுத்தப்‌ (படுவோம்‌)” (கொலோ. 1:22, 








23). தேவன்‌ நமக்கு வாய்ப்பை அளித்திருக்கின்றார்‌. நாம்‌ நித்திய 
குண்டனைக்குத்‌ தப்பிக்‌ கொள்ளும்படியாக நித்திய ஜீவனை தேர்ந்து 
கொள்ள வேண்டும்‌. 


முடிவுரை 

நித்திய தண்டனை என்ற சிந்தனையானது நமது நியாயத்தின்‌ 
கருத்தமைவில்‌ வெறுக்கக்‌ கூடியதாக இருக்கலாம்‌, ஆனால்‌ இதையே 
தேவன்‌ வாக்களித்துள்ளார்‌ மற்றும்‌ இது அவரது இயல்புடன்‌ சீர்பொருந்திய 
காக உள்ளது. அன்புகூரும்‌ தேவன்‌ என்ற வகையில்‌, அவர்‌ - தமது 
கிருபையின்‌ மூலமாக - தகுதியற்றவர்களும்‌ அழிந்து போகின்றவர்களு 
மாகிய நமக்கு, பரலோகத்தில்‌ அவருடன்‌ இருக்கும்‌ நித்திய ஜீவனுக்கான 
நம்பிக்கையை அளித்துள்ளார்‌. நாம்‌ சுவிசேஷத்திற்குக்‌ கீழ்ப்படிந்து 
அவருடன்‌ ஜீவிப்பதைத்‌ தேர்ந்து கொள்ள முடியும்‌ அல்லது, சுவிசேஷத்‌ 
திற்குக்‌ கீழ்ப்படியாமல்‌ இருந்து பிசாசுடனும்‌ அவனது தூதர்களுடனும்‌ 
நித்தியத்திற்கும்‌ இருப்பதைத்‌ தேர்ந்து கொள்ள முடியும்‌. தேவன்‌ நம்மைத்‌ 
தேர்ந்துகொண்டுள்ளார்‌. பிசாசும்‌ நம்மைக்‌ தேர்ந்துகொண்டுள்ளான்‌. நாம்‌ 
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தேவனையோ அல்லது பிசாசையோ தேர்ந்துகொள்ள முடியும்‌. நாம்‌ 
மேற்கொள்ளுகின்ற கேர்ந்துகொள்ளுதலின்‌ அடிப்படையிலேயே நமது 
நித்திய அடைவிடங்கள்‌ அமையும்‌. 

மரணத்தின்‌ கதவுகள்‌ நமக்குத்‌ திறக்கும்போது அல்லது, இயேசு 
மறுபடியும்‌ வரும்போது, நாம்‌ தேவனையும்‌ நித்தியத்தையும்‌ முகமுகமாய்‌ 
எதிர்கொள்ளுவோம்‌. உங்கள்‌ நித்திய அடைவிடம்‌ எதுவாக இருக்கும்‌? 





குறிப்புகள்‌ 

யாத்‌. 20:5; யோசு. 24:19; எசே. 39:25; 1 கொரி. 10:22 ஆகிய வசனங்களைக்‌ 
காணவும்‌. “யோவா. 3:36; ரோமர்‌ 1:18; எபே. 5:6; கொலோ. 3:6; 1 தெச. 2:16 ஆகிய 
வசனங்களைக்‌ காணவும்‌. 
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